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[ स्वर्गीय आचायंश्री विनोबा भावे द्वारा जैनशासन' पर दिया गया अभिमत ) 


प्रकाशकीय 


धर्म दिवाकर विद्वदुरत्न पंडित सुमेरचन्द्र जी दिवाकर जैन वाइमयके लब्घ 
प्रतिष्ठ अधिकारी विद्वानके रूपमें मान्यता प्राप्त हैं। जैन तत्त्वज्ञानकी विविध 
विधाओपर उन्होंने गहन गम्भीर शोधपूर्ण ग्रन्थोका निर्माण किया है। उनके 
साहित्यके माध्यमसे पाठक्रोको कल्याणदायिन्ती जीवन दृष्टि उपलब्ध हुई है। एक 
यशस्वी साधक साहित्यकारके रूपमें श्रद्धेप दिवाकर जी सरस्वतीके मन्दिरमें 
सतत ग्रन्थ-पुष्प समपित करते रहे है । 

“जैन-शासन” श्री दिवाकरजीकी सर्वाधिक लोकप्रिय क्ृतियोंमें है । कुछ 
दिनोसे यह ग्रन्थ लगभग अनुपलब्ध सा हो गया था । जबकि प्रबुद्ध क्षेत्रसे उसकी 
साग दोहरायी जाती रहो है । अत. ग्रन्थकी उपयोगिता औौर पाठकोकी माँगको 
लक्ष्य रख “जैनशासन” अपने परिवर््धित एव परिशोधित परिवेशमें पुन ज्ञान 
पिपासुओंके समक्ष प्रस्तुत किया जा रहा हैं। इसका प्रकाशन श्री भारतवर्षीय 
दिगम्बर जैन महासभाकी साहित्य प्रकाशन योजनाके अन्तर्गत किया जा रहा है । 


“जैनशासन” के इस नवीन सस्करण हेतु श्री दिवाकरजीने आवष्यक 
सद्योधन किया हैं। इसलिए हम उनके प्रति अपनी कृतज्ञता व्यक्त करते हैं । इस 
ग्रन्थके पुन प्रकाशनमें दिये गये सहयोगके लिए डाक्टर सुशीलचन्दजी दिवाक्र 
(प्रोफेसर), एवं शासकीय अधिवक्ता श्री अभिनन्दन कुमारजी दिवाकर, एडवोकेट 
के प्रति भी में आभार प्रदर्शन करता हूँ । महावीर प्रेस के सचालक श्री बाबूलाल 
जी फाल्गुलने ग्रन्थ मुद्रणमे जो रुचि दिखाई हैं उसके लिए भी आगभारी हू। 


राजकुमार सेठो 
सनत्रो--साहित्य प्रकाशन विभाग 
भी भारतवर्षोय दिगम्बर जैन महासभा 


आभार 


दुपमा कालमें ज्ञाननेत्र खोलनेके दो हो साधन हैं-- 

(१) भागम । 

(२) गुरु सगति । 

धीतराग गृरक्की सगति तो सभीको सहज ही प्राप्त नही हो पाती और 
आगम जिनवाणीको रामाजमें हर श्रावक तक पहुँचा पाना इस बातपर निर्भर 
हैं कि समाजके उदारचेता श्रीमान्‌ इस दिशामे सक्रिय कार्यमें रुचि लेकर प्रोत्सा- 
हन प्रदान करें। 


अनन्य देवशास्त्र गुरु भक्त स्वर्गीय श्रीमान्‌ सेठ हरकचन्दजी सेठी, छतिन- 
सुकिया (आसाम) उन विस्ले व्यकितियोमेसे थे जिन्होंने पर्याप्त लौकिफ शिक्षा न 
होते हुए भी घमंके तत््वोको भली-भाति समझा था । जैन साहित्य और सस्कृतिके 
प्रचार-प्रसारकी तरफ आपका समूचा परिवार सतत दत्त चित रहता हैं । 


स्वर्गीय श्री सेठीजीका जन्म भादइिविन वदी बश्रयोदशी सवत्‌ १९७० में डेंह 
ग्राम जिला-नागौर (राजस्थान) के एक कुलीन एवं सम्भ्नान्त परिवारमें हुआ 
था तथा आपको प्रारम्भिक शिक्षा भी डेह ग्राममें हुई थी । जब आप केवल १४ 
वर्ष के ही थे आपके पिताजीका स्वर्गवास हो गया तथा अल्पावस्थामें ही आप पर 
परिवारके भरण पोषणका भार आ पडा। तीन वर्ष तक ये डेंह ग्राममे ही धोर 
कठिनाईमें जूझते रहे तदुपरानत तिनसुकिया (आसाम) में जाकर व्यापारमें लूय 
गये धीरे-धीरे अपने, मधुर स्वभाव तथा व्यापारिक कुशलतासे व्यापारिक 
सफलताके साथ-साथ आप तिनसुकियाके व्यापारिक समाजमे बडे लोकप्रिय हो 
गये । सन्‌ १९५७ में आपने गल्‍ले किरानाका थोक व्यापार “निर्मलकुमार 
हुलाशचन्द एण्ड कम्पनी ” के नामसे स्थापित कर दिया | सन्‌ १९६० में आासाम 
कोल्ड स्टोरेज कम्पनीके नामसे आसाममें भासाम कोल्ड स्टोरेजकी स्थापना की । 
सन्‌ १९६५ ई० में मेसर्स-यूनियन फ्लोर मिल्सके नामसे सिल्चरमें फ्लोर मिलको 
स्थापना की तथा सन्‌ १९७२ ई० में अपने कार्य क्षेत्रका विस्तार उत्तर प्रदेशमें 
करते हुए, सीतापुरधें मैस्स हरकचन्द फ्लोर मिल्स की तथा १९७४ ई० में 
गोरखपुरमे मैसर्स--सेठी फ्लोर भिल्स प्रा० लि० की स्थापना की। आपने 
सिलचर, गोरखपुर, सीतापुरमें चावल मिलोंकी भी स्थापना की । 


तप 
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स्वर्गीय श्री सेठीजी तिनसुकियाके मेशनल चैम्बस आफ-कामसंके सस्थापक 
थे तथा वर्षों उसके अध्यक्ष सी रहे । आपका स्वभाव बडा ही सरल मघुर एवं 
हँसमुख था तथा व्यापारमें दूसरेकी मददमें आप सदैव तत्पर रहते थे । स्थानीय 
व्यापारीगण आप ही से अपने सभी आपसी क्षगडे सुलक्षवाया करते थे, और 
आपके निर्णयको सहर्ष स्वीकार करते थे । 


तिनसुकियामें घामिक तथा सामाजिक कार्योमें जो चन्दे छुरु होते थे वह 
आप ही की सहमतिके बाद होते थे तथा आप दातारोंमें अग्रणी रहते थे । जैन 
तीर्थ क्षेत्रेसोे जो भी पढित व प्रचारक आते थे उन्हें स्वर्गीय सेठीजीसे सदा ही 
भरपूर सहायता प्राप्त होतो थी 


यद्यपि स्वर्गीय सेठी जीको बहुत शिक्षा प्राप्त करनेका सुयोग न मिल सका 
था, उनका शिक्षा अनुराग तथा हिन्दी भाषा प्रेम अनुकरणीय था । उन्होंने कछार 
जिलेमें हि दी भाषाके माध्यमसे लगभग दस स्कुल खुलवानेमें तथा आसाम प्रान्त 
में हिन्दी भाषाके प्रचारमें महत्त्वपूर्ण योगदान दिया । श्री सेठी जीका लम्बी 
बीमारीके वाद २७ जनवरी, १९८० ई० को दिल्‍्लीमें स्वर्गवास हो गया । 
अत्यन्त शारीरिक वेदनाके बावजूद अन्त समय तक आपके बहुत ही श्ान्त परि- 
णाम रहे । 

आप अपने पीछे भरापुरा परिवार छोड गये हैं जिनमें चार पुत्र ( सर्वश्री 
निर्मल कुमार जैन, हुलाशचन्द्र जैन, महावीर प्रसाद जैन तथा दिनेशचन्द्र जैन ) 
तथा पाँच पुत्रियाँ (मनोप बाई, गोता बाई, मनफूल बाई, सरोजबाई तथा सतोष 
बाई) एवं पौत्र (नवीन, धर्मेन्द्र, सुकुमाठछल, ललित व पारस) पौत्रियाँ (सरिता, 
कल्पना, रेखा, संगीता, सुमन, बोस्की व जूली) हैं । पिता एवं मातुश्री की 
घाभिक प्रभावनाके सस्कार सभी सन्‍्तानोको भरपूर पड़े हैं | ज्येष्ठ पुत्र श्री 
निर्मल कुमार जैन ( जन्म ८ जुलाई, १९३८ ई० ) ने औद्योगिक सामाजिक, एव 
घाभिक क्षेत्रमें अल्पकालमें ही उल्लेखनीय प्रतिष्ठा अजित कर ली है। आप 
उत्तर प्रदेश रौलर फ्लोर मिल्स एसोशिएशनके प्रेसीडेन्ट रहे है, कई सरकारी 
कमेटियोंके सम्मानित सदस्य हैं, सरकारी डेलीगेशनोंमें विदेशोकी यात्रा भी की 
है तथापि आपके आचार-विचार अत्यन्त छुद्ध एव निर्मल तथा जीवन अत्यन्त 
सयमित हैँ । हाल होमें आपने लखनऊकी श्री वेंकटेश्वर फ्लोर मिल्सको खरीदकर 
अपने औद्योगिक क्षेत्रका विस्तार लखनऊमें भी कर लिया हैं। घाभिक एव 
सामाजिक व छौक्षिक कार्योंमें आप सदा ही अग्नणी रहते हैँ।। आप उत्तर प्रदेश 
दिगम्बर जैन तीर्थ क्षेत्र कमेटीके महामन्त्री, अयोध्या तीर्थ क्षेत्र कमेटीके अध्यक्ष 
तथा दिगम्बर जैन तीर्थ क्षेत्र कमेटी काकन्दी, पावानगर कहाऊें व अन्य कई 


हू 
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तीर्थ क्षेत्रोके सरक्षक हैं तथा अनेक तीर्घ क्षेत्रो को आपने दान दिया हैं। जनवरी 
१९८१ में श्री भारतवर्षीप दिगम्वबर जेन महासभाकी अध्यक्षता स्वीकार करके 
आपने अल्पकालमें ही महासभामें नये प्राण फूंक दिये हैं । 


मापकी ही तरह आपके सहोदर श्री हुछाशचन्द्र जन, श्री महावीर प्रसाद 
जैन तथा श्री दिनेशचन्द्र जैन भी पिताश्नी से विरागतमें मिली जिनभक्तिकी 
मनुपम भावनाकों सतत वृद्धिगत करते हुए विशाल व्यावसायिक प्रतिष्ठानोका 
सचालन कर रहे हैं तथा अपने अत्यन्त ब्यस्त जीवनके श्षणोक्रा बहुभाग जिन- 
घाणी और गुरुसेवामें बिता रहे हैं एवं मेठी ट्रस्टरी स्थापना करके उसके भवनका 
मिर्माण कार्य गोहाटी में देख रहे हैं । 

स्वर्गीय रोठ श्री हुरकचन्दजी सेठोकी पुण्य स्मृति्मं उनके पुत्र व पोश्रोने धर्म 
दिवाकर विद्वत्रत्न पडित सुमेश्चन्द जी दिवाकर द्वारा रचित प्रन्योफे पुनप्रंकाशन 
फै लिए ५१००० ८ रुपयेकी दान राशि अपित की हूँ। इसी आधिक सहयोगसे 
प्रस्तुत प्रन्य प्रकाशित किया जा रहा है। इस सहयोगके लिए हम श्रीमान्‌ 
निर्मल कुमार जैन सेठो व समस्त सेठो परिवारके हृदयसे आभारी हैं । 


प्रकाशक 


माहवीय श्रृत्रि-दर्शन क्रेन्द्र 
जयद्ुुष्ट 


तृतीय आदृत्ति पर लेखकीय 


जैनशासन के सन्‌ १९४७ तथा १९५० में दो सस्करण भारतीय ज्ञानपीठ 
द्वारा प्रकाशित हुए थे। उससे देशके प्रवुद्ध वर्गकका रचनाके प्रति आकर्षण 
वृद्धिगत हुआ । भारतरत्न स्व० सतराज श्री विनोबाजीने रचनाके प्रति अपनी 
समीक्षा इन शब्दोमें व्यक्त की थी 'जैनशासनमें गभीर चिततन और विवेचन 
है । तुलतात्मक अध्ययन एवं विदलेषण है। जैन विचार नि सशय प्राचीनकाल 
से है। किताब बहुत मेहनतसे लिखी है । जैनघर्मके बारेमें काफी जानकारी 
उससे मिल जाती हैं) आपके विवेचन पर मतभेद हो सकता है पर उससे ग्रन्थ- 
की योग्यताको बाधा नही ।” विनोबाका प्रणाम । 

इस प्रकार के अनेक वितको एव प्रबुद्धवर्ग के अभिमत प्रकाशिन होने पर 
उसका तीसरा सस्करण छीघ्र निकलना बहुत आवदयक था किन्तु विविध कारण- 
कलाप विघष्तकारी बन गये । सौभाग्य की वात हैं कि दिगम्बर जैन महासभा के 
अध्यक्ष श्री निर्मलकुमार जी सेठी रूखनऊने रचनाको पढ़कर उसका समुचित 
मूल्याकन करके दि० जैन महासभाके प्रकाशन विभागकों ५१,००० रुपया 
जैनशासन, चारित्र चक्रवर्ती आदि हमारी कल्याणकारी रचनाओं के शीघ्र मुद्रण हेतु 
प्रदान किये । इस प्रद्मस्त दान के लिए श्री निर्मल कुमार जी सेठी के हम अत्यन्त 
आभारी हैं । प्रकाशन विभाग के मन्नी श्री राजकुसार सेठी, डीमापुर (नागालैण्ड) 
ने प्रकाशनमें तत्परता दिखाई है और शीक्न कार्य सम्पन्त कराया इसलिए 
वे धन्यवादके पात्र हूँ। सुदीघ काल बीत जानेसे कुछ बातें सशोघन योग्य 
प्रतीत हुईं । इस सम्बन्ध में हमारे दिवाकर परिवार के डॉ० सुशीरू दिवाकर, 
चि० यशोघर (इजीनियर), रवीन्द्र कुमार // 007 तथा ब्ानन्द श/ 007, 
ने काफी श्रम उठाया हैं । वेसभी आर्शीवाद के पात्र हैं । 

भा है विज्ञ वर्ग को यह रचना उपयोगी प्रतीत होगी । 
२४-३-८ ३ 
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भूमिका 
[हिन्दी अनुवाद ] 


मैंने इस पुस्तकके विद्वानु लेखकके भूमिका लिखनेके स्नेहपुर्ण आमत्रणको 
बडो प्रसन्ततापूर्वक स्वीकार किया । यह पुस्तक सन्‌ १९४७में प्रथम बार प्रका- 
शित हुई थी। उसका तीन वर्षमें ही द्वितीय सस्करण मुद्रित होना विद्वान्‌ 
लेखककी योग्यता तथा रचनाके व्यापक आकर्षणके स्पष्ट प्रमाण हैं । 
हम ऐंसे युगमें हैं जिसमें मानच अत करणपर घर्मका आकर्षण शिथिल ह्वो 
गया है । विज्ञान तथा शिल्पकलाके द्रुतविकासके कारण धर्मका स्थान उस तर्कने 
ले लिया है, जो वस्तुत विचार शक्तिका पर्यायवाची है । ऐसा माना जाता हैं कि 
कार्य कारणका नियम, जो भौतिक जगत्‌्में अव्याहृत गतिसे प्रवृत्ति करता है, वह 
उसी सामर्थ्य और व्यापकतापूर्वक मानसिक क्षेत्रमें भी चरितार्थ होता है, इसका 
कारण यह सिद्धात है कि मन व्यवस्थित जड पदार्थ जन्य है । यह कोई गाएचर्य 
'फी बात नही है कि हमारा नोतिशास्त्र उपयोगितावादी और मनोविज्ञान व्यव- 
हारवादी (867०५700८5०८) बन गए हैं। विज्ञानकी सहायतासे हम अपनी 
बआधिभोतिक आवश्यकताओं और बाकाक्षाओकी पूर्ति निरमित्त मनुष्य जीवनके 
घ्येययर तनिक भी ध्यान न दे निरतर साधन पर साधन सचित करनमेमें 
सलग्न है । 
पदार्थ क्या है? श्री बट रेंड रसिझ (967४०यपे छे०५86)) के सक्षिप्त 
व्यगात्मक छाब्दों में अपनी अभावात्मक अवस्थामें जो होता है उसे समझ्षानेका 
सुलूम सूत्र पदार्थ (४७४८०) है । यह तो शुद्ध और स्पष्ट नास्तिकवाद हैं । ऐसे 
दर्शनमें तो अपनी शारीरिक आवश्यकताओं की शीघ्र पूर्ति, धनसचय एवं शक्ति- 
अर्जनके अतिरिक्त जीवनके घ्येय और मूल्यकी समस्याके लिए कोई भी स्थान 
न रहेगा । अपने पुरातन तत्त्वज्ञों द्वारा मान्य चतुरविघ-पुरुषार्थमें से अर्थ गौर 
काम तो हमारे प्रभु बन गए हैँ और धर्म अदृष्टसे विकच्छिन्न सबंध हो स्थायी 
नियम (?९०अआएए८ 7,5७) हो गया है तथा मोक्ष की नगण्य अवस्था हो गई है । 
मानव चेतनाकी ऐसी स्थितिमें क्या यह पुस्तक आधुनिक विचारदलीके 
सुधारनेके लिए कोई मार्ग प्रस्तुत कर सकती हैँ? यदि दशनका अर्थ प्राचीनकालके 
सदुृशजीवन पथकी ओर प्रवृत्ति करना ((४०५ ० !८) है, तो इसका उत्तर “हाँ” 
ही होगा. । बौद्ध और वेदात दर्शनके समान जैन दर्शनके विषयमे भी यह बात 
सत्य चरितार्थ होती है । इन दर्शनोंके मौलिक सिद्धात थे कि मनुप्य ही मन है 


है 
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ओर उसका वास्तविक स्वरूप विचारवत्ता है, जो मुरयतया नैतिक है। इसी 
भूमिकापर उन्होंने विचारपूर्ण जीवनये लिये मानरिक्त दिक्षणबी प्राथमिक 
मावश्यकता बतलाई। उन्होने अतर्मानवकी पूर्णता्ें ही उन्‍नतिका स्वष्प 
माना था । 


एस युगमे उनन्‍नतिका क्या भर्थ हैं? टाइनबी (709४7८८) के शरब्दोमें 
बौद्धिक दक्षता एवं शोघन विधिक्रा विकास, जो मानव-सुजन पद्धति तथा प्रकृति- 
की प्रसुप्त शक्तियोपर अधिकार प्राप्तिम सहायता देती है, उन्नति है । उच्नतिकी 
इस कल्पनाने मनुष्य-जात्तिको उस श्रेणीपर पहुँचा दिया हैं। जहाँ युद्ध एव 
जीव-बघ समन्चवित प्रतिस्पर्धा भोर द्वन्द्रकी प्रघानता हूँ । 


एस स्थितिके निवारणका क्‍या उपाय हैं ? समवत., समय रामयपर मनुष्य 
द्वारा किए गए जीवन-चित्र फे गभीर निरोक्षणसे इसके प्रतीकारका उपाय प्राप्त 
हो सकता है । 

सम्यताके उप कालसे हो मानव-अस्तित्वकी समस्याफे सबधमें विविघ- 
विचार-पद्धतिर्या विद्यमान रही है, जिनमें एक तो आधुनिक भौतिकवादके जनक 
बृहस्पति और चार्वाक द्वारा प्रस्थापित पूर्णतया ऐहिक हैं और दूसरी पूर्णतया 
पारलौकिक है, जिसका उपदेश विष्वके सभी प्रमुस धर्मेनि दिया है, जो ईए्वर- 
स्वर्ग तथा नरकपर जोर देते है। आद्य दृष्टि मनुष्यमें जात्माके क्रभावपर 
अवस्थित हैं, इसलिए मानव अस्तित्वका लक्ष्य व्यक्तिगत भात्माका विकास न 
होकर समस्त मानव समाजका सामूहिक अम्युदय है। यह मनुष्यके पदको 
यूथचारी चीटियो एवं मक्षिकाओ सदृष्ष अकिता हैं और इस तत्त्वको विस्मृत कर 
देता हैं कि मानव ऐसे आत्मबोघसपन्न हैं, जिसके द्वारा व्यवितत्वकी भावनाका 
निर्माण होता हैं । इस प्रकार व्यक्ति अपनी इच्छा-शव्ति-समन्वित नैतिक-प्राणी 
नही रह पाता, किंतु वह राज्य नामधारी कछृत्रिम महत्त्वाकाक्षा और स्वार्थी 
राजनैतिक शक्तिका दास वन जाता हैं। तब मलुष्य-निमित नियम ही उसका 
घ॒र्मं बन जाता है, जिसका सरक्षण पुलिस शरक्षित द्वारा होता है और जिसको 
परिपालनामे प्रेरक इस जगतमें प्रदान की जानेवाली दडकी भीति ही हैं । इस 
प्रकार उसका ससार, प्राणिमात्रमे मनुष्यकों समुन्ततत जौर पविन्न बनानेवाले 
सकल सद्गुणोसे शून्य बन जाता है । 


इसके विपरीत विश्वके प्रमुख धर्म पुनर्जन्ममे विद्वास करते हैं और ससार 
फो विनाशी तथा मायावी मानते हैं । अत ये ईष्वरकी इच्छापूत्तिका उपदेषश 
देते हैं, जिससे मनुष्य स्वर्गमें महत्त्वपूर्ण स्थान को पा अपने जनक परमात्माके 
निरतर गुणगान करता रहे । इस प्रसगमें भी मारकीय व्यथावी भीति उन कार्यों 
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फी ओर प्रेरित फरतो है, जो पूर्णतया बाह्य आडम्बर युक्त हैँ भौर जो स्वय 
ईंदवरोय-प्रमाद-प्राप्तिमें पर्याप्त साधन नहीं समझे जाते । 


इन दोनो विचारधाराओं के अनुसार व्यक्तिपर किसी न किसी बाह्य 
धशवितका शासन तथा शारीरिक-दण्ड-प्राप्तकी भीतिवश बलात्‌ आज्ञापालन 
आवध्यक बन जाते हैं। यह स्पष्ठतया एस सिद्धातपर अवस्थित है कि कार्यकारण 
भावका बाह्य वह नियम, जो प्रकृतिफी प्रसुप्त शवितयों तथा मनुष्यके वाह्यजीवन 
फो प्रिचालित करता है, मालव-मनपर भी उसी प्रकार लागू होता है । 


एक तीमरी दृष्टि मोर है जो व्यक्तिको पूर्णतया आत्मबोध युक्त तथा स्व- 
सहाय (50०6 4८८८८प४ाा८१) जोवघारों मानती है, जिसने विकासके लम्बे मार्ग 
फो तय करते हुए नरदेह॒को प्राप्त किया हैं मौर जिसको अपने प्रय॒त्नोके द्वारा 
अपनी पूर्णताको प्राप्त करना हैं। यह दृष्टि मतीव प्राचीनकालसे जैन बाचार्यों 
द्वारा प्रस्तुत को गई थी । उनके मिद्धातानुमार मनुष्य न तो पूर्णतया आध्यात्मिक 
है और न जड हो, किन्तु उन दोनोंका सयोग ((०घ्राए०ए४व) हैँ । और उसकी 
उन्नति, कार्य कारणके नियम द्वारा छादे गए वधनसे उन्मुक्त हो, पूर्ण स्वातब्यकी 
उपलब्पि रही हैं । इस दृष्टिसि वह अपना जीवन-मार्ग निर्धारण फरनेमें स्वतश्न 
है तथा वह स्वय मपने अपने कार्योक्रे फल भोगनेका उत्तरदायी भी है । 


कृतिका प्रार॒भिक घ्येय धन और शक्ति सवधी सासारिक वासनाओंकी पूर्ति 
है, जो उसे भाक्रमणात्मक तथा हानिप्रद कार्यों अर्थात्‌ हिसाकी भोर प्रेरित करते 
हैं । मानव चितनाके इतिहासमें जेनाचार्योने अहिसा सिद्धातपर सर्वप्रथम प्रकाश 
डाला । उसे लोगोने अधिक अ्रमपूर्ण समझ रखा है । विद्वान्‌ लेखकने इस पुस्तक 
में समझाया है कि अहिंसाका भाव राग-द्वेष आदि प्रमुख दुर्भावोपर विजय प्राप्त 
करना है । ऐमा दिखता है कि यह उपदेश वैदिकी जीव-बलिके प्रतिवादम दिया 
गया । स्थुल रूपमें उस विरोधका अभिप्राय यह हैं, "तू दूसरोके उत्पीडनपर 
अपने सुखका निर्माण न कर ॥” (एफ्र०्ण ऋ्र०६ 90६ >णात ए वैशूणएपा- 
255 ०गा हह जा5इठढ्एए ० थ्य० 0८) आज जिसे शोपण-नोति (फ्फीणा8६- 
०7) के नामसे कहते हैं उसके विरोधमें सर्वप्रथम यह तर्क॑पूर्ण उद्घोष था। 
बेदिक साहित्यमें उमय प्रकारकों विचा रघाराएँ इस प्रकारके वाक्योंपें- 
हिस्पातू सर्वभूतानि!” “सर्वमेधे सर्व हन्यात्‌” -पाई जाती हैं । अहिसाके प्रवरतंक 
उस विचारधाराके प्रमुख नेता थे, जिसकी पूर्णता आत्म-विद्यामे हे, जो आनन्द- 
प्रचुर स्वर्गकी उपलब्धिकी अपेक्षा आत्मत्वकी प्राप्तिको श्रेष्ठ बताती थी । 


जैनपर्मकी प्रमुख शिक्षा, रत्तत्रय रूपसे प्रस्यात, मुक्तिका मार्ग है| सम्यग्‌- 
दर्शन, सम्यज्ञात ओर सम्यकूचारित्रकों रत्तत्नय कहते है--सम्पग्वर्शनज्ञान- 


श्र 


घारित्राणि सोक्षमार्ग ” पूर्णताकी उपलब्धिकि लिए इन तीनोके पार्धवयग बदके 
इस श्रयीकी सयुक्त अवस्था आवष्यक हैं। रारल दाब्दोमें फहा जा सकता है, कि 
यहा “हृदय, मस्तक गौर हस्तफे ऐक्य भौर सहयोगपर जोर दिया गया है । 
आधुनिक मानव, बुद्धिको मनावष्यक महत्त्व देता हुआ इस 'यीके प्रधम तत्त्व 
सम्यग्दर्शन (र१९॥६ 90०) को, विस्मृत फरता हैं । 

सम्यगदर्शन है घया ? जब बुद्धि निष्क्रिय हो जाती है, तब श्रद्धावा उदय 
होता है । मानवकी प्रमुस समस्या है मैं कौन है २? ज्ञानवी ब्रियाणशील्तावी 
प्राथमिक आवष्यकता भात्मा तथा अनात्माका विष्लेषण करता ह। वृद्धि 
भात्माको शरीरसे जानती हैं भीर यत्त एक घारीर हूसरेसे भिन्‍म है, तत एक 
एरीरस्थ भात्मा दुसरे घरीरस्य भात्मासे पृथक्‌ होनी नाहिये। “वह स्वमे 
विश्वेक्यका दर्शन करता है, कितु अनुभव प्रमाणित फरता हैं, कि इस एवयका 
सपर्क अन्य एकताओके साथ हैं। वह (एक सत्वितीय हैं; “एयमेव अद्वितीय! 
नही । वह इस प्रकारका ऐक्य है, जिसमें विभिन्‍न ऐपय विलीन हो जाते है और 
वही वास्तविक आत्मा है | यह झात्मा इद्रियातीत होनेसे दृश्य नही है । चैतन्यमें 
उसकी अवस्थितिकी अनुभूति केवल नैतिक जीवनमे प्राप्त होती है | एस नैतिक 
जीवनकी आधार-भूमि परोपकार, सहानुभूति, दान तथा करुणा सदृण सदृवृत्तियाँ 
है, जो अत करणमें अवस्थित रहती हैँ | इसीलिये भात्माको हृदयरथ माना है । 
सम्यग्दर्दनका भाव यह हैँ कि हुदय द्वारा अनुभृत आत्मा ही वास्तविक है, न 
कि मस्तिष्कगत क्रियाका विषय । इस भावना सहित एबं अनुप्राणित कार्यो 
उन नैतिक विशेपताओका समावेश है, जिनसे व्यक्षितत्व उन्‍नत बनता है। 
तेत्तिरीय उपनिषद्‌के 'ब्रह्मानद-बल्ली' मे जो विज्ञान पुरुषका वर्णन है उसमें यही 
भाव हैं| उसे इन शब्दों द्वारा व्यवत किया गया है--तस्‍्य श्रद्धेघ शिर., ऋत 
वक्षिणपक्ष , सत्यम उत्तर पक्ष , योग मात्मा, मह पुच्छम्‌ प्रतिष्ठा” । जैन 
आचार्यों द्वारा प्रतिपादित रत्लत्रय, न्याय और स्वतश्रताका वास्तविक भार्ग है, 
न कि राजनैतिक सत्ता, जो प्रजातत्र॒ अथवा साम्यवाद सदृश् लौक्कि धर्मके 
नामपर आधुनिक जगत्‌में प्रचार पा रही है । 

मानव जीवनकी समस्याका सम्यक्‌ अववोध जीव, भजीव, भासखव, बंध, 
सबर, निर्जरा तथा मोक्ष द्वारा होता है। चैतन्यपुर्ज जीव शरीररूपी जर्जर 
पोत द्वारा अज्ञानके विशाल तथा अपार महासागरमें अपनी जीवनयात्रा करता 
हैं । इद्रियोके द्वारसे आत्मामे भहकार, स्वार्थ, जीवनाकाक्षा एवं सत्ताकी लालसाके 
कारण निष्क्रिय (7८7४) ज्ञानहीन द्रव्यका आस्रव होता है। अत नाविकका 
यह प्रयत्न होना चाहिये कि इस सम्पूर्ण आख़बसे नौकाको बचाते हुए उसकी 
डूबनेसे रक्षा करे। प्रत्येक व्यक्तिको इसी अनुशासनके सीखनेकी आवश्यकता 
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है । यह आधुनिक सामाजिक विचारधारासे भिन्न है, जो नवीन समाजव्यवस्थाके 
निर्माणपें व्यक्तिको विस्मृत करता है । 

जैनाचार्योकी यह वृत्ति अभिवन्दतीय हैं कि उन्होने ईए्वरीयआलोक 
(१०ए८]४०७०४) के नामपर अपने उपदेशोंमें ही सत्यका एकाधिकार नही 
बताया । इसके फलस्वरूप उन्होने साम्प्रदायिकता और धर्मान्वताके दुगु णोको 
दूर कर दिया, जिनके कारण मानव-इतिहास मयकर हद और रवतपातक़े द्वारा 
कलकित हुआ है। अनेकातवाद अथवा स्याद्वाद विश्वके दर्शनोंमे अद्वितीय हैं। 
इसकी आलोचना अस्पष्ट गौर परस्पर-विरोधी कहकर की जाती है। स्पादह्माद 
उस समय ठीक तरहसे समझमें आ सकता है, जब कोई इस बातको जान ले कि 
वास्तविकता मानवीय भज्ञानपूर्ण दुष्टिके परे है, जो सत्यको चुद्धिके अन्धकारपूर्ण 
कमरेमें ढूँढता फिरता है । बुद्धि तर्कसगत विचारपद्धतिको बनातो है और उसे 
ऐसा रूप देती है, जो यथार्थमें सत्यकी चिता (878९५) प्रमाणित होती है । 
सत्यके अवशेष, मतोके रूपमें, रहते हैं, जो पुजाके पात्र बनते हैं और जिनके 
द्वारा पुरोहिती-प्रपच और असहिष्णुता उत्पन्त होते हैं। आजके लौकिक-घर्मों 
(86८एॉ४7० 7०0(87०7७) की इससे भिन्‍न स्थिति नही है, कारण यहाँ पुरोहिती- 
प्रपचके स्थानमें शासकीय-प्रपच आ जाता है और वह प्रोपेगरेंडा-प्रचार द्वारा ही 
पनपता है । इस परिवर्तनशील प्रोग्यतायुक्त तथा असख्य सम्बन्धोवाले विदृवमें 
मनेकात तत्त्वज्ञान अनुमवसे सत्य उतरता है। यदि इसका व्यवहारमे उपयोग 
किया जाय, तो उससे परस्पर विरोधी विष्वासोकी समाप्ति हो जायगी तथा 
मानव जातिको शाति और समताकी उपलब्धि होगी । 


जैनविचार अत्यन्त प्राचीन हैं । आधुनिक ऐतिहासिक अनुसघानने जैनधर्मके ; 
हिन्दू या वुद्धवर्मकी शाखा होनेकी कल्पनाका मूलोच्छेद किया है। जीव-बलि- 
दानके विरोधमें प्रवर्धन पाकर उसने क्षत्रियवर्ग--जिसका प्रतिनिधित्व जनक, 
महावीर और बुद्ध करते है--पर प्रभाव डाला । वह सभी प्रकारके क्रियाकाडो 
और पूजाके बाह्य आडम्बरोका विरोध करता है और अन्‍न्तर्दर्णशव तथा आत्मोप- 
लब्पिके मार्गकी प्रशसा करता है। इस प्रकार आज भी 'एरिस्टाठिल' द्वारा 
कल्पित नैतिक मनुष्य” (8(॥70०] ए्घ७०) निर्माणकी आज्ञा की जा सकती है 
और उसके सुयोग्य नागरिक बननेका भी विश्वास किया जा सकता है । संम्यग्‌- 
दर्शन भौर स्याद्गादके सिद्धात औद्योगिक-पद्धति द्वारा प्रस्तुत की गई जठिल 
समस्याओको सुलझानेमें अत्यधिक कार्यकारी होगे । सामाजिक शातिकी, सारा 
विश्व, आकाक्षा करता है। जो विचार-विनिमय, चर्चा वार्ता तथा समझौता 
सदृश शात उपायो द्वारा प्राप्य है । एतदर्थ सभी हिसा और बलरू-प्रयोगका अब- 
लम्वन्त त्यागना होगा | भाज बहुजनके लिए शातिकी आकाक्षाका एक घघा-सा 
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वन गया है | फिर भी रकक्‍्तरजित क्राति ओर युद्धके मेघ हमपर मडरा रहे है । 
इसका कारण सम्यग्दर्शनमे विद्वासका अभाव है । यह विवेकबून्य बहिरात्मताका 
ही कारण है, जिसने कुछ व्यक्तियोक़े हाथोमें घन एवं जीवनके आननन्‍्दवोको केंद्रित 
कर दिया है | और यही विवेक शृन्यता असामाजिक व्यवहारका दुष्फारण है । 
सम्यग्दर्शनमें श्रद्धाके द्वारा उत्पन्त होने वाला कार्य ही केवल युक्तिपूर्ण होगा । 
वह ही सामाजिक न्‍्यायको उत्पन्त करेगा तथा शाति और समत्ता जावेगा, 
क्योकि यह रपष्ट ही है कि समाज विवेकफी नीव पर टिका हैं। स्याद्वाद 
सहिष्णुता और क्षमाका प्रतीक है, फारण वह यह मानता है कि दूसरे “व्यक्तिको”” 
भी कुछ कहना है । 

विड्लेपण करनेंपर जैनधर्मके उपदेश उतने ही भाधुनिक ज्ञात होगे, जितने 
कि वे प्राचीन हैं । वे साम्प्रदायिकतापूर्ण नही हैँ, क्योकि वे किसी न किसी रूपमें 
विदवके उन सभी भहान्‌ धर्मोके आधारमृत हैं, जिन्होंने मनुष्यके प्रारब्धको 
प्रभावित किया है । 

मैं विद्वान्‌ लेखकका, जैनधर्मके उज्ज्वल विचारोको देशके वहुजन वर्गकी 
भाषामें प्रस्तुत करनेकी मनोवृत्ति तथा उसे उल्लेखनीय सफलतापूर्वक सपन्‍्न 
फरनेके कारण, हादिक अभिनन्दन करता हूँ। वह सभी मानवोके मस्तिष्कको 
प्रकाश देती हुई, आह्वानकी घोषणा करती हैँ, विशेषतया जैनसमाजके लिए जो 
आधुनिक नूतन समाजव्यवस्थाके सृजनमें प्रभावशाली स्थिति रखती है कि वह 
अपने महान्‌ आचार्योके उपदेक्षोंके प्रति प्रामाणिक सिद्ध हो । 
(डा० सर) एम० बी० तियोगी 
(एम० ए० एल एल०, एम० एल एल० डी०) 
(पूर्वप्रमुव न्‍्यायाघीश नागपुर हाईकोर्ट एव पूर्व 
उपकुलगुरु नागपुर विद्वविद्यालय) 


१८ मई सन्‌ १९५० 
अम्बा-विद्दार 
नागपुर 


भावकथन 


भारतवासियोंके अन्त करणमें घमंतत्त्वके प्रति अधिक आदर भाव विद्यमान 
है । सामान्यतया धर्मोपर दृष्टिपात ५रें, तो उनमें कही-कही इतनी विविधता 
और विचित्रताका दर्शन होता है, कि वैज्ञानिक दृष्टि-विद्विष्ट व्यक्तिके अन्त - 
करणमें घर्मके प्रति अनास्थाका भाव जागृत हो जाता हैं। कोई कोई सिद्धान्त 
अपनेको ही सत्यकी साक्षात्‌ म॒ुत्ति मानकर यह कहते हैं, तुम हमारे मार्ग पर 
विष्वास करो, तुम्हारा वेडा पार हो जायगा । कार्य छुम्हारा कुछ भी हो, केवल 
विश्वासके कारण परमात्मा तुम्हारे अपराधको क्षमा करेगा, और अपनी विशेष . 
क्पाके द्वारा तुम्हें कृतार्थ करेगा । इस सम्बन्धसें तर्ककी तर्जनी उठाना महान्‌ 
पाप माना जाता हैं । ऐसी घार्मिक पद्धतिको विचारक व्यक्ति अस्तिम नमस्कार 
करता है गौर हृदयमें सोचता है कि यदि धर्ममें सत्यको सत्ता विद्यमान है, तो 
उसे अश्ति परीक्षासे भय क्यो लूगता है ? 


कोई छोग धर्मको अत्यन्त गभीर सूक्ष्म बता सकते हैं कि घर्मका समक्षना 
'टेढी खोर' है । जिस व्यक्तिके पास विवेक चक्षु विद्यमान हैं, वह टेढ़ी खीरकी 
घातको स्वीकार नही कर सकता । वह तो अनु भव करता है, कि धर्म टेढा या 
वक्र नही हैं। हृदय और जीवनकी वक़ता या कुटिलताको दूरकर सरलताको 
प्रतिष्ठित करना घर्मका प्रथम कर्तव्य है। इस युगका जीवन इतना कृत्रिम, 
कुटिल तथा थोथा हो गया है कि उसके प्रभावसे नीति, छोकव्यवहार, धर्माचरण 
आदि सबमें कृत्रिमताका अधिक अधिवास हो गया है । 


अनुभव और विवेकके प्रकाशमें यथार्थ घर्मका अन्वेषण किया जाय, तो 
विदित होगा कि आत्माकी असलियत, स्वमाव, प्रकृति अथवा अक्ृत्रिम अवस्था- 
को हो धर्म कहते हैं अथवा कहना चाहिये । हम कहते हैं आपसमें लड़ना, 
झग्डना कुत्तोंका स्वभाव है, मनुष्यका घर्म नही है / इससे स्पष्ट होता है कि 
धर्म 'स्वभाव' को द्योतित करता है। विक्वत्ति, कृश्रिमता, विभावको अघर्म कहते 
हैं। जिस कार्यप्रणालीसे आत्माके स्वाभाविक गु्णोकी छुपानेवाला विक्लतिका 
परदा दूर होता है और बात्माके प्राकृतिक गुण प्रकाश्मान होने छगते हैं, उसे 
भी घ॒र्म कहते हैं। मोहरूपी भिन्‍न-भिन्‍न रगवाले काँचोंसे घर्मका दर्शन, विविध 
रूपमें होता है। मोहमयथी काँचका अवलूम्बन छोडकर प्राकृतिक दृष्टिसे देखो, 
तो यथार्थ धर्म एक रूपमें उपलब्ध होता है । राग, हेष, मोह, अज्ञान, मिथ्यात्व 
आादिके कारण आत्मा अस्वाभाविकताके फन्देमें फेंसी हुई है । इनके जालवश ही 
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यह पराघीन, दीन हीन, दू खी बनी हुई ससारमें परिभ्रमण किया करती है। 
इन विक्ृतियोका अभाव हुए विना यथार्थ घर्मकी जागृति असभव हैं । विकारोके 
अभाव होनेपर यह भात्मा अनतशवित, अनतज्ञान, अनन्त आनन्द सदृश अपूर्व 
गुणोंसे आलोकित हो जाती हैं । 


विकारोपर विजय प्राप्त करनेका प्रारभिक उपाय यह है कि यह आत्मा 
अपनेको दीन, हीन, पतित न समझे । इसमें यह असण्ड विष्वास उदित हो कि 
मेरी भात्मा ज्ञान और आनन्दका सिन्धु हैं। मेरी आत्मा अविनाशी तथा 
अनन्तशक्ति-समन्वित है । विक्वत जड-शक्तियोके सपर्कसे आत्मा जड-सा प्रतीत 
होता है, किन्तु यथार्थमें वह चैतन्यका पुण्ज है । मज्ञान असयम तथा अविवेकके 
कारण यह जीव हतवुद्धि हो अनेक विपरीत कार्य कर स्वय अपने कल्याणपर 
कुठाराघात किया करता हैँ । कभी-कभी यह कल्पित शक्तियोको अपना भाग्य- 
विघाता मान मानवो चित पुरुपार्थ तथा आत्मनिर्भरताको भी भुला देता हैं । बडी 
कठिनतासे सत्समागम द्वारा अथवा अनुभवके हारा इसे यह दिव्य दृष्टि प्राप्त 
होती है कि जीव अपने भाग्यका स्वय निर्माता है। यह हीन एवं पापाचरण 
कर किसीकी कृपासे उच्च नहीं वन सकता श्रेष्ठ पद प्राप्ति निमित्त इसे ही 
अपनी अधोमुखी सकीर्ण प्रवृत्तियोका परित्याग कर आलोकमय भावनामो तथा 
प्रवृत्तियोको प्रवुद्ध करना होगा । 


जीवनमें उच्चताको प्रतिष्ठित करनेके लिए साधकको उचित है कि वह 
सयम तथा सदाचरणकी अधिकसे अधिक समाराधना करे । असयमपूर्ण जीवनमें 
आत्मा शक्तिका सचय नही कर सकता | विपयोन्मुख बननेसे आत्मामें दैन्य पराव- 
लम्बनके भाव पैदा होते हैं । इसमें शक्तिका क्षय होता हैं सग्रह नहीं । सयम 
(5० ००7070) और आत्मावलम्बन (50०४ 7९४००) के द्वारा यह आत्मा 
विकासको प्राप्त होता हैं । इससे आत्मामें अद्भुत शक्तियोकी जागृति होती है । 
अपने मन और इन्द्रियोको बश्षमें करनेके कारण साधक तीन लछोकको वशरमें 
करने योग्य अपूर्व शक्तिका स्वामी बनता है । इतना ही क्यो, इन सदृवृत्तियोके 
द्वारा यह परमात्मपदको प्राप्त कर लेता है । जिस प्रकार सूर्यकी किरणें विशिष्ट 
काच द्वारा केन्द्रित होनेपर अग्नि उत्पन्न कर देती हैं, इसी प्रकार सदाचरण, 
सयम सदृश साधनोंके द्वारा चित्तवृति एकाग्न होकर ऐसी विलक्षण शक्ति उत्पन्न, 
करती है कि जन्म-जन्मान्तरके समस्त विकार तथा दोष नष्ट हो जाते है और 
यह आत्मा स्फटिकके सदृश निर्मल हो जाती है । 


आज पदिचिम तथा उसके प्रभावापन्न देशोमें जड्वाद (7४३/८८भाआ) 
का विदयेष प्रभुत्व है। इसने आत्माको अन्धासदृद्य बना दिया है, इस कारण 
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शरीर और इन्द्रियोकी आवाज तो पद-पद पर सुनाई देती है, किन्तु अन्तरात्मा- 
की ध्वनि तनिक भी नही प्रतीत होती । आत्मा स्वामी है । इन्द्रियादिक उसके 
सेवक है । आत्मा अपने पदकों भूलकर सेवकोकी आज्ञानुसार प्रवृत्ति करता है। 
जडवादके जगत्‌में आत्मा अस्तित्वहीन सा बना है । उसे इद्रियों तथा शरीरका 
दासानुदास सदृश कार्य करना पडता है । 

जडवादकी नीवपर प्रतिष्ठित वैज्ञानिक विकासकी वास्तविकता यूरोपके 
प्रागणमें खेले गये महायुद्धोने दिखा दी । इसमें सनन्‍्देह नही विज्ञानने हमें बहुत 
कुछ आराम और आनन्दप्रद सामग्री प्रदान की, किन्तु अन्तमें उसने ऐसे घातक 
पदार्थ देता शुरू किया कि उन्हें देख मनुष्य सोचता हैं कि जितना हमें प्राप्त 
हुआ, उसकी अपेक्षा अलाम अधिक हुआ । किसी व्यक्तिनें एक वालककों सुमघुर 
भोजन खिलाया, और मनोरजक सामग्री दी, किन्तु अन्तमें उस बालकके प्राण 
ले लिये। प्रतीत होता है कि युद्धके पूर्व विज्ञानने बडी-बडी मोहक तथा आनन्‍्द- 
प्रद सामग्री प्रदाव की ओर अन्तमें 'अणुबम' सदृश प्राणान्तक निधि भर्पण की, 
जिसने जापानकी लाखो जनताके प्राणोका तथा राष्ट्रकी स्वाधीनताका स्वाहा 
अत्यन्त अल्प कालमें कर दिया। राष्ट्र रक्षा, विजय, विश्व-शान्ति-सुरक्षा आदिके 
नामपर वैज्ञानिक मस्तिष्क कैसे-कैसे घातक यन्न, गोले, गैस आदिके निर्माणमें 
अपने अमूल्य मनुष्यमावको व्यय करता है, और सभ्य जगतुके द्वारा सगृहीत, 
निर्मित तथा सुरक्षित अमूल्य अपूर्व तथा दुर्लभ सामग्रीका क्षणमात्रमे घ्वल कर 
देता है । 

विज्ञानके कार्योपर विचार करें, तो ज्ञात होगा कि इससे निर्माण तथा घ्वस- 
की सामग्री समान रूपसे प्राप्त हो सकती है । यदि इस विज्ञानको अध्यात्मवादका 
प्रकाश मिलता, तो इसके द्वारा अनर्थपुर्ण सामग्रीका निर्माण न होता। वैज्ञानिको- 
का कथन है कि वैज्ञानिक प्रयोग द्वारा परिशुद्ध किया गया कोयछा हीरा बन 
जाता है । इसी प्रकार यह भी कहना सगत है कि पविन्न अध्यात्मवादके वाता- 
वरणमें सुरक्षित एव सव्धित विज्ञानका यदि विकास हो, तो मानव-जगतूमें 
लोकोत्तर शान्ति, समृद्धि तथा तेजका उदय होगा । जड पदार्थके गर्भभे मनत 
चमत्कारोंको प्रदर्शित करनेवाले अनन्त शक्तियाँ विद्यमान है, जिन्हें समझने 
तथा विकसित करनेमें अनत-मनुष्य-मव व्यतीत हो सकते हैं, किन्तु प्राप्त हुआ 
है एक दुर्लभ नरजन्म । उसका वास्तविक और कल्याणकारी उपयोग इसमें हैँ 
कि आत्मा पर-पदार्थके प्रपचमें फेंस अपने अमूल्य क्षणोंका अपव्यय न करे, किन्तु 
भपनी सामर्थ्य-भर प्रयत्न करे, जिससे यह आत्मा विभाव या विकृतिका शरने 
ने परित्याग कर स्वभावके समीप आवे । जिस जन्म, जरा, मृत्युकी मुसीवतमें 
यह जगत्‌ भ्रसित है, उससे बचकर अमर जीवन और अत्यन्त सुखकी उपछ्ूब्धि 
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फरता सबसे बढा भमत्तार हैँ | यह गहाविन्ञान ($ठलाटढ ० इलाला€ले है । 
मोतिक विज्ञान समुद्रके शारे पानीके समान है'। उसे जितवा-जितया विओगे 
उतनी-उतनी प्यास बढेगी । एसी प्रकार विषय भोगोड़ी जितनी-जितनी आरा- 
घना और उपभोग होगा, उतनी भ्क्षान्ति और रशलगा तथा तृष्णावी अभिवृद्धि 
होगी । एक आकाक्षाके पूर्ण होनेपर अनेफ छालसाओका उपय हो जाता 3, जो 
अपनी पूर्ति होनेतक चित्तजो आकुडित बनाती हूँ | आगुलता तथा मुसीवत्त पूर्ण 
जीवतको देखफर लोग कभीनन्‍कभी सोचते हू, बहू गाफत बढ़ा से आ गई १ 
अज्ञानवण जीव अन्योंका दोष देता हैं, किन्तु वियरेकी प्राणी घान्स भावते विचा- 
रनेपर इसका उत्तरदायी अपनेफों मानता है और निश्चय फ़रता है कि अपनी 
भूलके कारण ही में विपत्तिके सिन्धुम टया //। वोौलतरामजीका कथन वित्तना 
सत्य है--- 

'तपनी सुधि भूलि माप, बाप दु.प उपायो । 

एयों शुफ नम चाल विप्तरि नछिन्री छठफायों ॥ 

चेतन अधिणद, शुद्ध-वर्श-घोषमय, मिशुद्ध, 

तंज, जड-रस फरतस-हप पुदृगछ अपनायों ॥0॥ 


कवि और भी महत्त्वकी वात कहते है-- 
“चाहु दाहु वाहे, त्यागन घाह चाहे। 
समतासुधा न गाहँ, 'जिन' निकट जो बतायो ॥२॥/ 
यथार्थमें कल्याणका मार्ग है समता, विपमताऊा त्याग । मोह, राग, हेप, मद, 
मात्सर्यने विषमताफ़ा जाल जगत्‌ भरमे फैछा रखा हैँ । समताके लिए इस जीवका 
उनका आश्रय ग्रहण करना होगा, जिनके जीवनसे राग हूं प मोहादिकी विपमता 
निकल गई है । उनको ही वीतराग, जिन, जिनेन्द्र, भहँन्‍त, परमात्मा कहते हैं । 
कर्म शयुओफे साम्राज्यका अन्त किए बिना साम्यको ज्योति नहीं मिलतों। 
समताके प्रकाशमें भेद, विपाद, व्यामोह या सकोर्णताका सदृुभाव नहीं रहता । 
वीतराग, वीतमोह, वीतद्वेष वने विना, समता-सुघाका रसास्वाद नहीं हो पाता। 
जो प्राणी कर्मों तथा वासनाओका दास बना हुआ है, उसे सयम और समतापूर्ण 
श्रेष्ठ जीवनकोी अपना आदर्श बनाना होगा । असमर्थ सावक द्वाक्ति तथा योग्यता 
को विकमित करता हुआ एक दिन अपने पूर्णता” के ध्येयको प्राप्त करेगा । 
प्राथमिक साधक मद्य, मासादिका परित्याग करता है, किन्तु लोक जीवन 
तथा सासारिक उत्तरदायित्व रक्षण निमित्त वह शस्त्रादिका सचालन कर न्याय 
पक्षका सरक्षण करनेसे विमुख नही होता । ऐसे साधकोमें सम्राद चघन्द्रए॒प्त, 


_- बिम्बसार, सप्रति, खारबेल, अमोधवर्ष, कुमारपाल प्रभृति जैन नरेन्‍्द्रोका नाम 
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सम्मानपूर्वक लिया जाता है । उनके शासनकालमें प्रजा सुखी थी। उसका नैतिक 
जीवन भी आदरणीय था। इन नरेशोने शिकार खेलना, मास सक्षण सदृश 
सकलपी हिंसाका त्याग किया था, किन्तु आश्रितजनोके रक्षणार्थ तथा दुष्टोके 
निग्नहार्थ अस्त्र शस्त्रादिके प्रयोगमें तनिक भी प्रतिबन्ध नही रखा था । अन्यायके 
दमन निर्मित्त इनका भीषण दण्ड प्रहार होता था। भगवत जिनसेन स्वामीके 
शब्दोमें इसका कारण यह था-- 

“प्रजा बण्डघरामावे सात्स्यें न्याय अयन्त्यसः ॥ --महापु० १६ र५२। 

यदि दण्ड घारणमें नरेश शंथिल्य दिखाते, तो प्रजामें मात्स्य न्याय (बडी 
मछली छोटी मछलियोको खा जाती हैं, इसी प्रकार बलवान्‌के द्वारा दुर्वलोका 
सहार होना मात्स्य न्याय है) की प्रवृत्ति हो जाती । 

कुशल गृहस्थ जीवनमें असि, क्रृषि, वाणिज्य, शिल्प जादि कर्मोको विवेक- 
पूर्वक्त करता है । आसक्ति विद्येष न होने के कारण वह मोही, अज्ञानी जीवके 
समान दोषका सचय भी नही करता । 


इस वैज्ञानिक युगके प्रभाववश् शिक्षित वर्गमें उदार विचारोंका उदय हुआ 
हैं और वे ऐसी धामिक दृष्टि या विचारघाराका स्वागत करनेको तैयार है, जो 
तर्क और अनुभवसे अबाधित हो भौर जिससे आत्मामें शान्ति, सुफूर्ति तथा 
नव चेतनाका जागरण होता हो । जैनधर्मका तुलनात्मक अभ्यास करनेपर विदित 
होता हैँ कि जैनघर्म स्वय विज्ञान (5००7८८) हैं। उस आध्यात्मिक विज्ञानके 
प्रकाश तथा विकाससे जडवादका अन्धकार दूर होगा तथा विश्वका कल्याण 


होगा । 


जैन-शासनमें भगवान्‌ वृषभदेव आदि तीथर्थंकरोने सर्वाद्भीण सत्यका 
साक्षात्कार कर जो तात्त्विक उपदेश दिया था, उसपर सक्षिप्त प्रकाश डाला 
गया है । 

जैन ग्रन्थोका परिशीलन आत्मसाघनाका प्रशस्त-मार्ग तो बतायगा ही, उससे 
प्राचीन भारतकी दार्शनिक तथा घाभिक प्रणालीके विपयमें महत्त्वपूर्ण बातोंका 
भी बोध होता हैं। स्व० जर्मन विद्वान्‌ डा० जैफोवीने यह बात दुढतापूर्वक प्रति- 
पांदित की है कि जैनघर्म पूर्णतया मौलिक तथा स्वतन्त्र हैं तथा अन्य धर्मोसे 
पृथक्‌ है । इसका अभ्यास प्राचीन भारतके दर्शन और घारमिक जीवनके अवबोधार्थ 
बावश्यक है-- 

(छत टणालपद्मणा [6६ शार चड्ढा ग्राए ०00णराए्य०(० 8६ व्यय 
ए था. णाए्॒ग्रह उज्धाण, चुफणा€ ताइाल , ब00. ग्रवेक्कृष्यवेंट्या 
गण थ]। ०फाढाड, बे परा्ध पाला 6, ॥ 78 ण॑ छ्ार्य प्ण90:४०० 
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गधालएा। ॥त9 


आएा है विचारक बन्यु एस पुस्तवाफों ध्यानपूर्वक पढ़ेंगे, और अपने 
अनुभवगे मिलान करते हुए विचारेंगे, फि इसमें उनके कल्याणक्ी क्रितनी सामग्री 
है। धाबावावय प्रमाणम्‌'र का प्रतिधन्य विचधारफोके सत्यवों शिरोसार्य करनेमें 
समक्ष नही आता । धर्म आत्मा और उसके विष्वासकी वस्तु हैं। उसके यथार्थ 
स्वरूप तथा उपलब्पिपर आत्माका यथाय कल्याण अवलम्बित हैं । बत भाषा हैं, 
सहृदय विचारफ उदार दृष्टिसे णनश्वासनका परिशीलन फरेंगे। 


---सु मेरुचन्द्र दिवाकर 


2५२ पर नल ननतन स्पपनय न नि 

] 0-एजथीए फएप्फीम्ाए्ते गा ९ गृफद्ला०धणाड ण पीठ पे 
पृचाणापरबाणावों 0ग्राहुएटडड 07 त्रा5079 रण २०॥६१०॥5, एठा 7 
ए79 59-66, 0+०णप ]908 थाते 70 रा ऐ8 या सैयाा- 
पृष्था'ए ०ए वुणा6 7944 


जैनशासन 


“जाण पयासय 


“श्रीमत्परमगम्भी रस्पाह्ददामोघलाजूछनस्‌ । 
जोयात्‌ न्रेछोक्यनाथस्य णासन जिनशासनम्रु ॥! 


-- बकलद्ूधूदेव 


जेनग्रायन 
शान्तिकी ओर 


इस विशाल विद्वपर जब हम दृष्टि डालते हैं, तब हमें सभी प्राणी किसी- 
न-किसी कार्यमें सलग्न दिखाई देते हैं। चाहे वे कार्य शारीरिक हो, मानसिक हो 
अथवा आध्यात्मिक | उतका अन्तिम ध्येय आत्माके लिए आनन्द अथवा शान्तिकी 
खोज करना हैं। लेकिन ऐसे पुरुषो का दर्शन प्राय दुलंभ है, जो प्रामाणिकता- 
पूर्वक यह कह सकें कि-हमने उस आनन्‍्दकी अक्षय निधिको प्राप्त कर लिया 
हैं ।' हमारा यह अभिप्राय नही है कि विह्वमें पाये जानेवाले पदार्थ कुछ भी 
आनन्द प्रदान नही करते, कारण, अनुकूल शारोरिक, मानसिक अथवा आाध्या- 
त्मिक पदार्थकों पाकर प्राणी सतुष्ट होते हुए पाये जाते हैँ ओर इसीलिए लोग 
कह भी बैठते हँ-भाई, आज बडा णानन्‍्द आया ! किन्तु, वह आनन्द स्थायी 
नही रहता । मनोमुर्धकारी इन्द्र-घनुष अपनी छठासे प्रेक्षकोके चित्तको आनन्द 
प्रदान करता है, किन्तु अल्प-कालके अनन्तर उस सुरचापका विडीन होना उस 
आनन्दकी धाराको शुष्क बना देता हैं। इसी प्रकार विश्वकी अनन्त पदार्थ- 


मालिका जीवोको कुछ सन्‍्तोष तो देती है, किन्तु उसके भीत्तर स्थायित्वका अभाव 
पाया जाता है । 


उस भौतिक पदाथ्थसे प्राप्त होनेवाले आनन्दम एक बडा सकट यह हैं कि 
जैसे-जैसे विशिष्ट आनन्द-दायिनी सामग्री प्राप्त होती है, वैसे-वैसे इस जीवकी 
तृष्णाकी ज्वाला अत्यधिक प्रदीप्त होती जाती हैं । औौर वह यहा तक बढ जाती 
है के सम्पूर्ण विश्वके पदार्थ भी उसके मनोदेवताको पूर्णतया परितृप्त नहीं कर 
सकते । 

सहर्षि गुणभद्दते लिखा है कि- जगतुके जीवोंकी आशा, तृष्णाका गडढछा 
बहुत गहरा है-इतना गहरा कि उसमें हमारा सारा विश्व अणुके समान दिखायी 
देता है । तब भला, जगत॒के अगणित प्राणियोकी आश्ञाकी पूर्ति इस एक विद्वके 
द्वारा करें तो एक एक प्राणीके हिस्सेमें इस जगत्‌का कितना-कितना भाग 
आएगा। 
१ “माशागर्त प्रतिप्राणि यस्मिन्‌ विश्वमणुपसम्‌ । 

कि कस्य कियदायाति वुथा वो विषयैषिता ।।! 

“-आत्मानुशासन शइलो० ६६। 


२ जेनशासन 


विश्यके बंभव आदिसे आत्माकी प्यास बुझाना यह अन्न जीव मानता हे । 
किन्तु, पंभव और विभतिके बीचमें विशगान व्यम्तियोंके पास भी दोन-दुयी 
जंसी भात्माकी पीषा दियायी देती है | देसिए न, भाजका धन-कत्रेर माना जाने- 
बाला हेनरी फोर्ट फहता है कि-'मेरे मोटरफे कारसानेसे काम करनेवाले मजदरो- 
का जीवन गुरसे अधिक जानन्द-पूर्ण हैं, उनके निश्चित जीवनको देखकर मुझे 
एंप्पा-सो होती है कि यदि मैं उसके स्थानको प्राप्त करता तो क्षधिक सुन्दर 
होता। कैसी विनिन्न बात यहू हैं कि धन-हीन गरीब भाई आशा-पूर्ण नेश्रीमि 
धनिकोकी भोर देगा पररते हूँ, किन्तु ये धनिक कभी कभी सतृष्ण नैषो्स उन 
गरीबोऊ स्वास्थ्य, निराकुछता भआदिफो निहारा करते है । इसीलिए योगीराज 
पृज्पपाव पऋषि भोगो प्राणियोफ़ों लाथधान करते हुए कहते हैं-'फहिनतासे प्राप्त 
होनेवाले, काप्ट-पुर्वक सरक्षण योग्य तथा विनाथ-स्वभाव वाछे धनादिके द्वारा 
अपने आपको सुस्री समशनेवाला व्यवित उस ज्वस्पीडित प्राणीके समान हैं जो 
गरिप्ठ घो निर्मित पदायथ सागर क्षण-भरके लिए अपनेमे स्वस्थताकी कन्पना 
फरता है? ।” 

भौतिक पदायंत्ति प्राप्त होनेवाले सुशोफी निस्मारताकों देसने तथा अनुभव 
फरनेवाला एक ताकिक कहता है-है भाई, जगत॒की वस्तुओगे जितना भी 
आनन्‍्दका रस सीचा जा सके, उगे निकालमेमें क्यों नूको ? शृन्यकी अपेक्षा मल्प 
लाभ क्‍या बुरा है।' इस ताकिकने इस बातपर दृष्टिपात करनेका कप्ट नही 
उठाया कि जयत्के क्षण-स्थायी भानन्दमे निमग्न होनेवाले तथा मपनेको कृत- 
कृत्य माननेवाले व्यवितकी कितनी करुण अवस्था होती है, जब इस आत्माकों 
वर्तमान शरीर तथा अपनी कही जानेवालो सुन्दर, मनोहर, मनो र॒म प्यारी वस्तुओ- 
से सहसा नाता तोडकर अन्य छोक की महायात्रा करनेको वाध्य होता पडता है । 


कहते है, सम्नाट्‌ सिकन्‍्दर जो विष्वविजयके रगमें मस्त हो अपूर्व साम्राज्य- 
सुखके सुमघुर स्वप्ममें सलग्न था, मरते समय केयल इस बातसे अवर्णनीय 
आन्तरिक व्यथा अनुभव करता रहा था फि मैं इस विशाल राज-वैभवका एक 
कण भी अपने साथ नहीं ले जा सकता | इसीलिए, जब सम्राटका शव बाहर 
निकाला गया, तव उसके साथ राज्यकी महान्‌ वैभवपूर्ण सामग्री भी साधमें रखी 
गयी थी। उस समय सम्राटके दोनों खाली हाथ वाहर रखे गये थे; जिसका यह 
तात्पर्य था कि विश्वविजयकी कामना करने वाले महत्त्वाकाक्षी तथा पुरुषार्थी 





६ “दुरज्येनासुरक्ष्येण नर्वरेण घनादिना । 


स्वस्थम्मन्यो जन को$पि ज्वरवानिव सपिपा ॥ १३ ॥7 
-इष्टोपदेश 


शान्तिकी ओर ३ 


इस प्रतापी पुरुषने इतना बहुमूल्य सग्रह किया जो प्रेक्षकोंके चित्तमें विशेष 
व्यामोह उत्पन्न कर देता है । किन्तु फिर भी यह शासक कुछ भी सामग्री साथ 
नही ले जा रहा है। ऐसे सजीव तथा उद्बोधक उदाहरणसे यह प्रकाश प्राप्त 
होता है कि बाह्य पदार्थोर्में सुबकी घारणा मूलमें ही अ्रमपूर्ण हे । प्यासा हरिण 
ग्रीष्ममें पानी प्राप्त करमेकी लालसासे मरु-भूमिमें कितनी दौड़ नहीं छगाता, 
किन्तु मायाविनी मरीचिकाके भुलावेमें फेंसकर वृद्धिगत पिपासासे पीडित होता 
है और प्यारे पानीके पास पहुँचनेका सौभाग्य हो नही पाता-उसकी मोहिनी- 
मूरत ही नयन-गोचर होती है, पुरुषार्थ करके ज्यो-ज्यो आगे दौडता है, वह 
नयनाभिराम वस्तु दूर होती जाती है । इसी प्रकार भौतिक पदार्थोंके पीछे 
दौडनेवाला सुखाभिलछाषी प्राणी वास्तविक आननन्‍्दामृत्तके पानसे वचित रहता हैं 
और अन्‍्तमें इस लोकसे बिदा होते समय संग्रहीत ममताकी सामग्रीके वियोग- 
व्यथासे सन्‍्तप्त होता है। ऐसे अवसरपर सत्-पुरुषों की मामिक शिक्षा ही स्मरण 
आती है ।-- 
“रे जिय, प्रभु सुमिरन मे मत लगा छगा। 
लाख करोर की धरी रहेगी, सग॒ न जइहै एक तगा ।/ 
इस प्रसगमें विद्या-प्रेमी नरेश भोजका जीवन-अनुभव भी विद्येष उद्वोधक 
है । कहते हैं, जब महाराज अपनी सुन्दर रमणियो, स्नेही मित्रो, प्रेमी बन्घुओ, 
हादिक अनुरागी सेवकों, हाथी-घोडे आदिकी अपूर्व सर्वांगीण आनन्‍्ददायित्ती 
सामग्रीको देखकर अपने विशिष्ट सोभाग्यपर उचित अभिमान करते हुए अपने 
महाकविसे हृदयकी बातें कर रहे थे, तब महाराज भोजके अ्रमकों भगानेवाले 
तथा सत्यकी तहतक पहुँचनेवाले कविके इन शब्दोने उनकी जाँख खोल दी-'ढोक 
है महाराज, पुण्य-उदयसे भापके पास सब कुछ है, लेकिन यह तबतक ही है 
जवतक आपके नेत्र खुले हुए हूँ । नेश्रोंके बन्द होने पर यह कहाँ रहेगा ।” 
महाफधि भूघरदासजोकी चिम्त परकितियाँ अन्तस्तल तक अपना प्रकाझ पहुँचा 
वास्तविक मार्ग-दर्शन करातो हैं- 
“तेज तुरग सुरंग भले रथ, मत्त मतग उतग खरे ही | 
दास खवास अवास अटा धन, जोर करोरन कोश भरे ही ॥ 
ऐसे भये तो कहा भयौ है नर ! छोर चले जब जत छरे ही । 
घाम खरे रहे काम परे रहे, दाम गरे रहे ठाम धरे ही ॥” 
“जैनशतक ३३ ॥ 


१ “चेतोहरा युवतय. सुहृदोइतुकूछा , सद्वान्धवा प्रणयगर्भगिरद्च भृत्या । 
वल्गन्तिदल्तिनिवहा तरलास्तुरगा , सम्मीलिते तयनयोर्नहि किज्चिदस्ति॥” 


४ जनशासन 


ऐसी ही गभीर निन्तनामे समुज्ज्यल दार्णनिक विचारोका उदय होता है । 
पद्चिमफे तमरशास्ती प्लेटो महाशय कहते हँ-0॥70309॥9 फैल्ह॒ता$ ग्रा 
४णातेटा-दर्णन-धास्त्रका जन्म भावचर्य में होता हैं । इसका भाव यह है कि जब 
विचित्र घटना-चक्रती जीवनपर विशेष प्रकारका आधात होता है, तब तात्त्वियता- 
के विचार अपने आप उत्पन्न होने छगतें हैं। गौतमकी आत्मामे यदि रोगी, वृद्ध 
तथा मृत व्यक्तियोक़े प्रत्यक्ष दर्शनसे आादचर्यफी अनुभृति न हुई होती तो वह 
अपनी प्रिय यशोघरा भोर राज्यसे पूर्णतया निमंम हो बुद्धत्वके लिए सावना- 
पथपर पैर नही रखते । 

वास्तविक शान्तिकी प्यास जिस आत्मार्मं उत्पन होती है, वह सोचता है- 
“में कौन हूँ, में कहांसे आया; मेरा गया स्वभाव है, मेरे जीवनका ध्येय क्या है, 
उसकी पूछ्तिका उपाय पया है! ?” पह्िचमी पण्टित हेंकल (70:०) महाशय 
कहते हैं-शशालार९ 00 छ९ ०णाह ? शा गाल छऋरट ? शप्तोष्ा ते 
७८ ह० ?” ऐसे प्रझनोका समायान करनेफे लिए जिस सत्पुरषने सवाशयतापूर्वक 
प्रयत्व किया वही महापुझपोमें गिना जाने छया ओर उस महापुगपने जिस मार्ग- 
की पका वही भोले तथा भूले भाईयोके लिए कल्याणका मार्ग समझा जाने 
लगा-'महाजनों येन गत स पन्या ।* 

आजके उदार जगतृसते निकट सम्बन्ध रखनेवाऊा व्यक्ति सभी मार्गोको 
आनन्दका पथ जान उसकी आराधना फरनेका सुदाव सबके समक्ष उपस्थित करता 
हैं । वह सोचता है कि शान्त तथा लोक-हिंतफी दृष्टिवाले व्यवितयोने जो भी 
कहा वह जीवनमें आचरणयोग्य हैँ । तत्त्व फे अन्तस्तलको स्पर्ण न करनेवाले ऐसे 
व्यक्ति 'रामाय स्वस्ति'फे साथ-ही-साथ 'रावणाय स्वस्ति' कहनेमें सकोच नहीं 
करते | ऐसे भाइयोको तर्कशास्तके द्वारा इतना तो सोचना घाहिए कि सदू- 
भावना आदिके होते हुए भी सम्यक्-ज्ञानकी ज्योतिके बिना सन्मार्गका दर्शन तथा 
प्रदर्शन कैसे सम्भव होगा । इसलिए अज्ञानता अथवा मोहकी प्रेरणासे तत्त्वज्ञोको 
रावणकी अभिवन्दना छोडकर रामका पदानुसरण फरना चाहिए। जीवनमे 
शाश्वत तथा यथार्थ शान्तिको लानेके लिए यह आवश्यक है कि कूपमण्डूकवृत्ति* 
मथवा गतानुगतिकता की अज्ञ-प्रवृत्तिका परित्याग कर विवेककी कसौटीपर तत्त्वको 
कसकर अपने जीवनको उस ओर शझुकाया जावे । 


न न मटर 
१ “कोड्ह कीदृग्गुण कवत्य कि प्राप्य किनिमित्तक । 
-वादीभसिह सूरिकृृत क्षत्रचूडामणि १-७८ । 


२ “तातस्य कृपीध्यमिति ब्रुवाणा क्षार जल कापुरुषा पिबन्ति |” 


घरंके नामपर ध्‌ 


घधर्मके नामपर 


आत्म-साधना द्वारा कल्याण-मदिरमे दुखी प्राणियोको प्रविष्ट करानेकी 
प्रतिज्ञापूर्वक प्रचार करनेवाले व्यवितयोके समुदायको देखकर ऐसा मालूम होता 
है कि यह जीव एक ऐसे बाजारमे जा पहुँचा है जहां अनेक विज्ञ विक्रेता अपनी 
प्रत्येक वस्तुको अमूल्य-कल्याणकारी बता उसे बेंचनेका श्रयत्न कर रहे हैं । जिस 
प्रकार अपने मालकी ममता तथा लाभके छोभवश व्यापारी सत्य सम्भाषणकी 
पूर्णतया उपेक्षा कर वाक्‌-चातुर्य द्वारा हत-भाग्य ग्राहकको अपनी मोर आकपित 
कर उसकी गँठके द्रव्यको प्राप्त करते हैं, उसी प्रकार प्रतीत होता हैं कि अपनी 
मुक्ति अथवा स्वर्गप्राप्ति आदिकी लालसावश भोले-माले प्राणियोके गलेमें साधना- 
मृतके नामपर न मालूम क्या-क्या पिलाया जाता है और उसकी श्रद्धा-निर्धि 
वसूल की जाती है । 

ऐसे वाजारमें घोखा खाया हुआ व्यक्ति सभी विक्रेत्ाओकों अप्रामाणिक और 
स्वार्थी कहता हुआ अपना कोप व्यक्त करता हूँ। कुछ व्यक्तियोकी अप्रा- 
माणिकताका पाप सत्य तथा प्रामाणिक व्यवहार करनेवाले पुरुषोपर रूदना 
यद्यपि न्‍्यायकी मर्यादाके बाहुरकी बात है, तथापि ठगाया हुआ व्यक्ति रोपवश 
यथार्थ बातका दर्शन करनेमें असमर्थ हो अतिरेकपूर्ण कदम वढानेसे नही रुकता । 
ऐसे ही रोप तथा आस्तरिक व्यथा को निम्नलिखित पक्तियाँ व्यक्त करती है- 

“घर्मने मनुण्यकों क्रितना नीचे गिराया, कितना कुकर्मी बनाया, इसको हम 
स्वय सोचकर देखें । ईश्वरकों मानना सबसे पहले बुद्धिकों सलाम करना है। 
जैसे शरावी पहला ध्याला पीनेके समय बुद्धिकी विदाईको सलाम करते हैं, वैसे 
ही खुदाके माननेवाले भी बुद्धिसे विदा हो लेते हैं । धर्म ही ह॒त्याकी जड़ है। 
कितने पशु धर्मके नामपर रक्‍्तफे प्यासे ईएवरके लिए ससारमें काटे जाते हैं, 
उसका पता लगाकर पाठक स्वय देख लें। समय आवेगा कि घर्मकी बेहूदगीसे 
ससार छुटकारा पाकर सुख्ती होगा और आपसकी कलह मिट जाएगी। एक 
अत्याचारी, मूर्ख शासक, खुदमुख्तार एव रही ईद्वरको कल्पना करना मानों 
स्वतन्त्रता, न्याय गौर मानवधर्मको तिरस्कार करके दूर फेंक देना है । यदि आप 
साहें कि ईश्वर आपका मला करे तो उसका नाम एकदम भुला दें, फिर ससार 
सगलमय हो जाएगा । 

* वेद, पुराण, कुरान, इजील आदि सभी घर्मपुस्तकोके देखनेसे प्रकट है कि 
सारी गायाएँ वैसी ही कहानियाँ हैं जैसी कृपढ बृढी दादी-नानी अपने बच्चोंको 
सुनाया करती हैं । बिना देखे-सुने, अनहोने, लापता ईढवर या खुदाके नामपर अपने 
देशको, जातिको, व्यक्तित्व और घन-सम्पत्तिको नष्ठ कर डालना, एक ऐसी 


दर जेनशासन 


मूर्यता है जिराकी उपमा नहीं मिल राकती | यदि हम मनुष्य जातिका कल्याण 
चाहते हैँ तो हमे सबसे पहले धर्म और ईदय रको गददीसे उत्तारना चाहिए "।” 

एस विपयमे अपना रोप व्यक्त बारनेबालोंस सम्भवत सूसने बहुत लम्बा 
कदम उठाया है। वहाँ तो बडेन्यडे राम्गेडस फरके चोटो (मतों) द्वारा ईएवरका 
बहिष्कार तक किया गया, वेचारे धर्मकी बात तो जाने दीजिए | रूसी छेफ़क 
दास्तोइयस्फी एक कदग आगे बढाफर लिखता है-ईदवर तो मर चुका है, अब 
उसका स्थान खाली है ।/! 


पूर्षेकित कयनमें अतिरेक हुते हुए भी निष्पक्ष दृष्टिसि समीक्षकफफ्ों उसमें 
सत्यताफ़ा अश् स्पोफ़ार करना ही होगा। देशिए, श्री विधेकानन्द अपने राज-योगमें 
लिपते हैं-“जितना इंश्वर फे नामपर सूनराच्यर हुआ उतना अन्य किसो बस्तु- 
फै लिए नही । 

जिसने रोगन-मयोलिफ ओर प्रोटेस्टेंट नामझ हजरत ईसाके माननेवालोका 
रफत-रजित इतिहास पढ़ा हूं अथवा दक्षिण-भारतमें मध्य-युगर्में शव और 
लिगायतोने हजारो जैनियोफा विनाशफ़र रकतकी बैतरणों बहायी तथा जिस 
बातऊी प्रामाणिफ्ता दियानेवाले चित्र मदुराके मीसाक्षो नामक हिन्दू मन्दिरमें 
उक्त कृत्यके साक्षो स्वरूप विद्यमान है, ऐसे घर्मफे नामपर हुए क्रूर-छृत्योपर 
दृष्टि डालो हूँ, वह अपनी जीवनकी पविश्न श्रद्धानिधि ऐसे मार्गेके लिए करो 
समर्पण करेगा ? 


धर्मान्धोकी विवेक-हीनता, स्थार्य परता अयवा दुबुंद्धिके कारण ही धर्मकी 
आजके वैज्ञानिक जगतमें अवर्णनीय अवहेलना हुई भौर उच्च विद्वानोंने अपने 
आपको ऐसे घर्से असम्बद्ध बतानेम या समझनेमें कृतार्थता समझी । यदि धर्मान्धोने 
भमर्यादापूर्ण तया उच्छुबलतापूर्ण भाचरण कर सहार न किया होता तो घर्मके 
विरुद्ध ये शब्द न सुनायी पडते । ऐसी स्थितिमे इस बातकी आवश्यकता है कि 
अमकी भेवरमें फंसे हुए जगत्‌का उद्धार करनेवाले सुख तथा शान्तिदाता घर्मका ही 
उद्धार किया जाय, जिससे लोगोको वास्तविकताका दर्शन हो । 





१ प्रपत्चपरिचय पृ० २१९७-२० । 
२ देखो, जर्मन डॉ० वान्‌ ग्लेप्नेसका जैन-धर्मसम्बन्धी ग्रन्थ । 
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धर्म और उसकी आवश्यकता ७ 


घर्म ओर उसकी आवश्यकता 


साम्यवाद सिद्धान्तका प्रतिष्ठापक तथा रूसका भाग्य-विधाता छेनिन धर्मकी 
ओठमें हुए अत्याचारोसे व्यथित हो कहता हैं कि विश्वकल्याणके लिए धर्मकी 
कोई आवद्यकता नही है । उसके प्रभावमें आये हुए व्यक्ति धर्मको उस अफीमकी 
गोलीके समान मानते हैं, जिसे खाकर कोई अफीमचो क्षण-भरके लिए अपनेमें 
स्फूति और' शक्तिका अनुभव करता है। इसी प्रकार उनकी दृष्टिसे घर्म भी 
क्त्रिम आनन्द अथवा विशिष्ट शान्ति प्रदान करता है । 


यह दुर्भाग्यकी बात है कि इन असन्तुष्ट व्यक्तियोको वैज्ञानिक घर्मका परिचय 
नही मिला, अन्यथा ये सत्यान्वेषी उस धर्सकी प्राण-पणसे आराधना किये बिना 
न रहते । जिन्होंने इस महान्‌ साधनाके साघनभूत मनुष्यजन्मकी महत्ताको विस्मृत 
कर अपनी आकाक्षाओकी पूृर्तिको ही नर-जन्मका ध्येय समझा है, वे गहरे भ्रममें 
फंसे हुए हैं और उन्हें इस विश्वकी वास्तविक स्थितिका बोध नहीं प्रतीत होता । 

सज्नाद्‌ अमोघवर्ष अपने अनुभवके आधारपर मनुष्य-जन्मकों ही असाधारण 
महत्त्वकी वस्तु बताते हैं । अपनी अनुपम कृति प्रश्नोत्त र-रत्न-मालिकामें उन्होंने 
कितनी उद्बोधक बात लिखी है-- 


कि दुलेभ ? नृजन्म, प्राप्येद भवति कि च कतंव्यम्तु ? 
आत्महितमहितसगत्यागो. रागइंच गुरुवचने ॥” 


इस मानव-जीवनकी महत्तापर प्राय सभी सन्तोने अमर-गाथाएं रची हैँ । 
इस जोवनके द्वारा ही आत्मा सर्वोत्कृष्ट विकासको प्राप्त कर सकती है । कबीर 
दासने कितना सुन्दर लिखा है- 
“मनुज जनम दुरलूभ अहै, होय न दूजी बार । 
पक्‍का फल जो गिर गया, फेर न लागै डार ॥” 


वैभव, विद्या, प्रभाव आदिके अभिमानमें मस्त हो यह प्राणी अपनेको मअजर- 
अमर मान अपने जीवनकी बीतती हुई स्वर्ण-घडियोकी महत्तापर बहुत कम ध्यान 
देता है । वह सोचता है कि हमारे जीवनकी आतनन्‍्दगगा अविच्छिन्न रूपसे बहती 
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ही रहेगी, किन्तु वह इस सत्यका दर्दान करनेसे अपनी भसरोंको मीच छेता है 
कि परिवर्तनके प्रचण्ड प्रहारसे बचना किसीफे भी वश्यकी बात नही है । महा- 
भारतमें एक सुन्दर कथा है-पाँचो पाण्डव तृपित हो एक रारोवरपर पानी पीनेके 
लिए पहुँचे। उस जलाशयके समीप निवास करनेवाली दिव्यात्माने अपनी 
दकाओोका उत्तर देनेके पश्चात्‌ ही जल पीनेकी अनुज्ञा दी । प्रइदन यह था कि 
जगतू्‌मे सबसे बडी आइचर्यकारी वात कौन-सी है ? भीम, अर्जुन आदि थाइयोके 
उत्तरोसे जब सन्‍्तोप न हुआ, तब अन्त में धर्मराज युविष्ठिरने कहा- 
“अहन्यहुनि भूतानि गच्छन्ति यममन्दिरस । 
शेषा जीवितुमिच्छन्ति किमाश्चर्यमत परम ॥" 
इस सम्बन्धमें गुणभव्राचार्यकी उधित अन्तस्तलछको महान्‌ आलोक प्रदान 
करतो है । वे कहते हैं-अरे, यह आत्मा निद्रावस्था द्वारा अपनेमें मृत्यकी आशका 
को उत्पन्त करता है गौर जागनेपर जीवन के आनन्दकी झलक दिखाता है | जब 
यह जीवन-मरणका खेल मात्माकी प्रतिदिनकी लीला है, तब मला, यह आत्मा 
इस शरोरमे कितने काल तक ठहरेगा ?* 
मोहकी नीदमे मग्न रहनेवालोकों गुर नानक जगाते हुए कहते हैं - 
जागो रे जिन जागना, अब जागनिकी वार। 
फेरि कि जागो 'नानका', जब सोवउ पाव पसार ॥ 


आजके भौतिक-वादके भेंवरमें फंसे हुए व्यक्तियोमेंसे कभी-करमी कुछ विशिष्ट 
मात्माएँ मानव-जोवनकी अपूल्यताका अनुभव करती हुई जीवनको सफल तथा 
मगलमय वनाने के लिए छठपटाती रहती हैं । ऐसे ही विचारोंसे प्रभावित एक 
भारतोय नरेश, जिन्होंने आइ० सी० एस० की परीक्षा पास कर ली है, एक 
दिन कहने लगे-“मेरी भआात्मामें बडा दर्द होता है, जब मैं राजकीय काग्जातो 
आदिपर प्रभातसे सन्ष्यातक हस्ताक्षर करते-करते अपने अनुपम मनुष्य-जीवनके 
स्वर्णमयय दिवसके अवसानपर विचार करता हूँ । क्‍या हमारा जीवन हस्ताक्षर 
करनेके जडयन्त्रके तुल्य हैं ? क्या हमें अपनी आत्माके लिए कुछ भी नही करना 
है? मानो हम शरीर ही हो और हमारे आत्मा ही न हो। कभी-कभी आत्मा 
बेचैन हो सब कामोको छोडकर वनवासी बननेको लालायित हो उठता है ।”” 


१ प्रतिदिन प्राणी मरकर यम-मन्दिरमें पहुँचते रहते हैं । यह बडे आश्चर्यकी 
बात है कि शेष व्यक्ति जीवनकी कामना करते है-(मानों यमराज उनपर 
दया कर देगा ! ) । 

२ प्रसुप्तो मरणाशका प्रवुद्धों जीवितोत्सवम्‌ । 
प्रत्यह जनयत्येष तिष्ठेत्‌ काये कियच्चिरम्‌ ॥॥८२॥ 


धर्म और उसकी आवश्यकत्ता रु 


मैने कहा, इस तरह घबरानेसे कार्य नही चलेगा। यदि सत्य, सयम, भहिसा 
आदिके साथ जीवनको अलक्ृत किया जाय, तो अपने लौकिक उत्तरदायित्वपूर्ण 
कार्य करनेमें कोई बाघा नही है । आप वैज्ञानिक घ॒र्मके उज्ज्वल प्रकाशमें अपनेकी 
तथा अपने कर्तव्योको देखनेका प्रयत्त कीजिए । इससे शान्तिपुर्वक जीवन व्यतीत्त 
होगा तथा मनुष्य-जीवनकी सार्थकता होगी । 

गौतमबुद्ध ने अपने भिक्षुओको धर्मके विषयमें कहा है- 

'देसेय भिष्खवे धम्म आदिकल्लाण सज्झे फललाणं परियोसानकल्लाणं१- 


भिक्षुओ, तुम आदिकल्याण, मध्यकल्याण तथा अन्तमें कल्याणवाले धर्मका उपदेश 
दो। आचार्य गुणभद्र आत्मानुशासनमें लिखते हैं कि---“धर्म सुखका कारण हैँ । 
कारण अपने कार्यका विनाशक नही होता । अतएव आनन्‍्दके विनाशके भयसे 
तुम्हें घमंसे विमुख नही होना चाहिए |” 

इससे यह बात प्रकट होती है कि विश्वमें रक्तपात, सकीर्णता, कलह आदि 
उत्पातोका उत्तरदायित्व घर्मपर नही है । धर्मकी मुद्रा घारण करनेवाले घमभिास 
का हीं यह कलकमय कारनामा है| अधर्म या पापसे उतना अहित अथवा विनाह्ष 
नही होता, जितना धर्मका दम्भ दिखानेवाले जीवन अथवा सिद्धान्तोंस होता 
है। व्याप्रकी अपेक्षा गोमुख व्याप्रके द्वारा जीवन अधिक सकटापन्न बनता है। 


लार्ड एवेबरोने ठोक ही कहा है कि “विद्वर्में शान्ति तथा मानवोंके प्रति 
सद्भावनाका कारण धर्म है, जो घृणा तथा अत्याचारको उत्तेजित करता है, 
उसे शब्दश घ॒र्म भले ही कहा जाय, किन्तु भावकी दुष्टिसे यह पूर्णतया मिथ्या 
हैं ।/३ डा० भगवानदासफा फथन हे- “सल्तनतो और कूटनीतिकी बाँदी बनकर 
“ साइसने सजहबसे कहीं ज्यादा मारकाट की है, पर यह सब झगड़ा न सच्ची 
साइसका नतीजा है और न सच्चे धर्मा या मजहब का । यह नतीजा है हमारे 
अन्दरके शैतान, हमारी खुदी, हमारे स्वार्थ और हमारे अहकारका । हस अपनी 
छोटी क्षठों और चदरोजा गरजोंके लिए साइस और मजहब दोनोका गलत 


१ महावरग विनय-पिटक ) 
, २ “धर्म सुखस्य हेतु हेतुर्न विराघक स्वकार्यस्य । 
तस्मात्‌ सुखभगभिया मा भू घर्मस्य विमुखस्त्वम्‌ ॥२०॥” 
3 "फथाएाणा ए५ गरांगातेल्त [0 ॥एगाहु ए28८8 णा ध्याए शापे 200क्‍-णग] 
(0ज़गापं5 पाढ्ा, जशी्वरएटा शात॑ं5 [0 विभाल्व गाते छछाउ९टपरा0प, 


7098 एल ९०7९८ वा ॥6 ॥66060 एऊ 26 प्रॉए छाणाए था 6 
शूशप्र 


४ विश्ववाणी अक ४८ 


१० जेनशासन 


उपयोग करते हैं मौर दोनोको बदनाम करते हैं । मजह॒बके नामपर झगड़े दुनियामें 
हुए है और होगे, पर इन क्षगडोंकी वजहसे मजहबको दुनियासे मिटानेकी कोशिश 
ऐसी है जैसे रोगको दूर करनेके लिए शरीरको मार डालनेकी कोशिश । जबतक 
दुनियामें दु ख मोर मौत है तबत॒क लोगोको घर्मकी जरूरत रहेगी। ” 


न्यायमूर्ति नियोगी महाशयते घर्मतत्त्वके समर्थनमें एक बहुत सुन्दर वात कही 
थी-“घदि इस जगत्‌में वास्तविक घर्मका वास न रहें तो शान्तिके साधनरूप 
पुलिस आदिके होते हुए भी वास्तविक शान्तिकी स्थापना नही की जा सकती । 
जैसे पुलिस तथा सैनिकबलके कारण साम्राज्यका सरक्षण घातक शक्तियोंसे किया 
जाता है उसी प्रकार धर्मानुशासित अन्त करणके द्वारा आत्मा उच्छु खल तथा 
पापपूर्ण प्रवृत्तियोसे वचकर जीवन तथा समाज-निर्माणके कार्यमें उच्चत होता है ।” 

उस ध्मके स्वरूपपर प्रकाश डालते हुए ताकिकचूडामणि आचार्य समन्तभद्र 
कहते हँ-जो ससारके दुखोसे बचाकर इस जीवको उत्तम सुख प्राप्त करावे, वह 
धर्म हैं! ।” बंदिक दार्शनिक कहते है-““जिससे सर्वांगीण उदय-समृद्धि तथा 
मुक्तिकी प्राप्ति हो, वह धर्म है ।”” क्री विवेकानन्द मनुष्यमें विद्यमान देवत्वकी 
अभिव्यक्तिको घर्म कहते हैं ।” राघाक्षष्णन्‌ सत्य तथा न्‍्यायकी उपलब्धिको 
एवं हिंसाके परित्यागको' धर्म मानते हैँ । इस प्रकार जीवनमें सत्य शिव सुन्दरम्‌' 
को प्रतिष्ठित करनेवाले धर्मके विषयमें और भी विद्वानोके अनुभव पढनेमें आते 
हैं । कातिकेय आचार्य॑ने घर्मपर व्यापक दृष्टि डालते हुए लिखा है-घत्युसहावो 
धम्मों'"-आत्माकी स्वाभाविक अवस्था धर्म है-इसे दूसरे शब्दोमें कह सकते हूँ 
कि स्वभाव-प्रकृति (४४४/ण७) का नाम धर्म है। विभाव, विक्ृृतिका नाम अधर्म 
है । इस कसौटीपर लोगोंके द्वारा आक्षेप किये गये हिंसा, दम्भ, विषय-तृष्णा आदि 
धर्म नामधारी पदार्थको कसते हैं तो वे पूर्णतया खोटे सिद्ध होते हैं। क्रोध, मान, 


१ “द्ेशयामि समीचीन धर्म कर्मनिवर्हणम्‌ । 
ससारदु खत सत्त्वान्‌ यो घरत्युत्तमे सुखे ॥| २॥'-रत्नकरण्डश्रावकाचार 
२ “यतोष्म्युदयनि श्रेयससिद्धि स घ॒र्म. ।-वैशेषिकदर्शन १।१॥२ 
एछाएाणा ॥5 पार छाधादिएदााण] ण तशाएए 7 प्राद्या 
4. '"एगाएाणा 5 पाल एज एण प्रपवि गाते प्रणध०8 शात गऑँताल्य॑एणा ० * 


जरव0ण6ा८8 ” 
५ “बारित्त खलु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिद्दिट्ठो । 
मोहक्खोहविही णो परिणामों अप्पणों घम्मो ॥” 
[ चारित्रको धर्म कहते हैं। समता, परिणाम, (राग-देपसे रहित सतुलित 
मनोवृत्ति ), मोह तथा क्षोमसे विहीन परिणति धर्म हैं । ] 


(3 


घर्मं और उसकी आवश्यकता ११ 


माया, लोभ, राग, हेंपष, मोह, आदि जघन्य वृत्तियोके विकाससे आत्माकी स्वा- 
भाविक निर्मलता और पविश्वताका विनाश होता हैं । इनके द्वारा आात्मामें विकृति 
उत्पन्त होती है जो आत्माके आनन्‍्दोपषवनकों स्वाहा कर देती है । महर्षि कुदकुद 
सदाचारको धर्म कहते हैं । 


अहिंसा, सत्य, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह आदिको अभिवृद्धि एवं अभिव्यक्तिसे 
आत्मा अपनी स्वाभाविकताके समीप पहुँचते हुए स्वय घर्म-मय बन जाता है । 
हिंसा आदिको जीवनोपयोगी अस्त्र म।नकर यह पुछा जा सकता है कि अहिसा, 
अपरिग्रह आदिको अथवा उत्तके साधनोकों धर्म सज्ञा प्रदान करनेका क्‍या 
कारण है ? 

राग-देष-मोह आदिको यदि घर्म माना जाय तो उनका आत्मामें संदा सदुभाव 
पाया जाना चाहिए। किन्तु, अनुभव उन क्रोघादिकोके अस्थायित्व अत्तएवं विक्ृत- 
पनेको ही बताता हैं। अग्तिके निरित्तमे जलमें होनेवाली उष्णता जलका स्वा- 
भाविक परिणमन नहीं कहा जा सकता, उसे नैसित्तिक विकार कहेंगे । अग्निका 
सम्पर्क दूर होनेपर वही पानी अपनी स्वाभाविक शीतलताको प्राप्त हो जाता है। 
शीतलताके लिए जैसे अन्य सामग्रीकी ' आवश्यकता नहीं होती और वह सदा 
पायी जा सकती है, उसी प्रकार अहिसा, मृदुता, सरलता आदि गुणयुक्त अवस्थाएँ 
भात्मामें स्थायी रूपसें पायी जा सकती हैं । इस स्वाभाविक अवस्थाके लिए 
बाह्य अनात्म पदार्थवी आवश्यकता नहीं रहती, क्रोधादि विभावों अथवा 
विकारोकी बात दूसरी हैं। इन विकारोको जाग्रत तथा उत्तेजित करनेके लिए 
बाह्य सामग्रीकी आवश्यकता पडती है । वाह्मय साधनोंके अभावमें क्रोघादि 
विकारोका विलय हो जाता हैं । कोई व्यक्ति चाहनेपर भी निरन्तर क्रोधी नही 
रह सकता । कुछ कालके पश्चात्‌ शान्त भावका आधविर्भाव हुए विना नही 
रहेगा । आत्माके स्वभावमें ऐसी वात नही हैँ । यह भात्मा सदा क्षमा, ब्रह्मचर्य, 
सयम्र आदि गुणोंसे भूषित रह सकता है। इसलिए, क्रोघ-मान-माया-लोभ, 
राग-हेष-मोह भादिको अथवा उनके कारणभूत साधनोकों अधर्म कहना होगा । 
बात्माके क्षमा, अपरिग्रह, आजंव आदि भावों तथा उनके साधनोंकों धर्म मानना 
होगा, क्योंकि वे आत्माके निजी भाव हैं ।' 


सात्त्विक भाहार-विहार, सत्पुरुषोंकी सगति, वीरोपासना आदि कार्यों 








१ भारतीय धर्मोका अथवा विश्वके प्रायः सभी धर्मोका अध्ययन करनेसे ज्ञात 
होगा कि उन धर्मोकी प्रामाणिकता का कारण यह है कि परमात्माने उस धर्म 
के मान्य सिद्धान्तोको बतानेवाले ग्रन्थकी स्वय रचना की है । जब परमात्मा 


श्र जेनशासन 


से आत्मीय पविदग्यताका प्रादर्भाव होता है इसलिए उन्हें भी उपचारसे 
धर्म कहा जाता है । यहाँ धर्मके साधनोमें साध्यरूप धर्मका उपचार किया जाता 
हैं । उस आत्म-घर्ममी अथवा उस आत्म-निर्मलताकी उपलब्विके लिए आत्माकी 
अनन्त-शवित, अनन्त ज्ञान, अनन्त भानन्दके विपयमें असण्ड आत्मश्रद्धा, भनात्म- 
पदार्थोत्ते भात्मज्योतिका विश्लेषण करनेवाला भात्म-बोघ तथा अपने स्वाभाविक 
आनन्द-स्वहूपमें तल्लीनता रूप आत्मनिष्ठाकी हमें नितान्त आवष्यकता है । 
इन तीन गुणोके पूर्ण विकसित होने पर यह आत्मा सम्पूर्ण दु खोंसे मुतत हो जाता 
हैं । इस अवस्थाको ही निर्वाण या मुक्ति कहते हैं ॥ महापण्डित मआशाघरने बड़े 
मािक शब्दोमें धर्मके स्वरूपको चित्रित किया हैं- 

"धर्म: पु सो विशुद्धि सा च सुदृगवगमचारित्ररूपा” आत्माकी विशुद्ध 


मनोवृत्ति-सत्य श्रद्धा, सत्य-ज्ञान तथा सत्याचरण रूप परिण -धर्म है ।! अनगार- 
धर्मामृत १,९०) 


घर्मके मामसे रुष्ट होनेवाले व्यवितियोको उस आत्म-निर्मलता रूप पुण्य तथा 
परिपूर्ण जीवनकी ओर व्यक्ति तथा समाजको पहुँचाने वाले धर्मके विरुद्ध भावाज 





जैसे परम आभादर्शने अपनी पुस्तक द्वारा कल्याणका मार्ग बताया, तब उसे 
अ-प्रामाणिक कहनेका कौन साहस करेगा | हा, एक प्रवल तर्क इस मान्यता- 
की जडको शिथिल कर देता है कि यदि परमात्माने किताव बनाकर दी 
या भेजी तो उन पुस्तकोमें पूर्णतया परस्पर सामजस्य होना चाहिए था । 
ईदवरकृत रचनाओमें निष्पक्ष अध्येताओोकी सहज सामजस्य नही दीखता । 
इसीलिए तो ईइवरका नाम ले-लेकर और उनकी कथित पुस्तकके अवतरण 
देकर एक दूसरेको झूठा कहते हुए अपनेको सञ्चा समझकर सतुष्ट होते 
है । ईदवरके सम्बन्ध में विशेष प्रकाश हम आगे स्वतन्त्र अध्यायमें डालेंगे । 
१ दुर्भाग्ससे अथवा कल्पनाके सहारे यदि कोई चिन्तक विद्व-नियता निर्मित 
पुस्तकोके ध्वस अथवा अभावकी अवस्थाका अनुमान करे तो उसे यह 
जानकर भआइचर्य होगा कि ग्रन्धोसे सम्बन्धित “(कताबी” कहे जाने वाले 
घर्मोकी बहुत बडी सख्या अदृश्य हो जायेगी, उनका अस्तित्व नही मिलेगा। 
किन्तु वस्तु-स्वभाव रूप सुदृढ शिकापर अवस्थित धर्म सदा अपना अस्तित्व 
बनाये रहेगा । कदाचित्‌ इसका सारा साहित्य लुप्त हो जाये, तो भी 
प्रकृतिकी अविनाशी पुस्तककों पढकर विवेकी मानव इस प्राकृतिक रूप 
घ॒र्म के सनोरम मन्दिरका क्षणमात्रमें पुनर्िर्माण कर सकेगा । इसलिए 
कहना होगा कि ऐसे प्रकृतिकी गोदमें पलछे हुए धर्मको कालबलि कभी भी 
कोई क्षति नही पहुचा सकता । यथार्थमें सनातनत्वके सच्चे बीज ऐसे 
घर्ममें ही मानना तर्क-सगत होगा । 


घरमंकी आधारशिला-आत्मत्व १३ 


उठानेका कोई कारण नही रहता । ऐसा धर्म जिस आत्मामें, जिस जातिमें, जिस 
देशमें, अवतीर्ण होता है, वहाँ आननन्‍्दका सुधाशु अपनी अमृतमयी किरणोंसे समस्त 
सनन्‍्तापोको दूरकर अत्यन्त उज्ज्वल तथा बाह्लाद-प्रद अवस्थाको उत्पन्त करता 
हैं। ऐसे धर्मकी अवस्थितिमें शत्रुता नही रहती । स्वतन्त्रता, स्नेह, समृद्धि, 
शान्ति सभी आध्यात्मिक, भाधिमौतिक, आधिदंविक आदि सर्वतोमुखो अभिवृद्धि- 
से वह व्यवित अथवा राष्ट्र पवित्र होता हैं । जब इस पुण्य-मु भारतमें घर्ममय 
जीवनवाली विभृतियोंका विहार होता था, तब यही भारत सर्वतोमुखी उन्नत्तिका 
क्रीडास्थल बना हुआ था और मनुके शब्दोमें इस देशकी गुणगाथा देवता भी 
गाया करते थे । 


घमंकी आधारशिला--आत्मत्व 


भारतीय दर्शनोंमें चारु-वाक अर्थात्‌ मधुर-भाषी चार्वाक-सिद्धान्त अपना 
निराला राग आलापता हैं। इस दर्शनकी दृष्टिमें वे ही बातें मान्य हैं जो 
प्रत्यक्ष ज्ञाकका विषय बनती हैं । सुकुमार-बुद्धि तथा भोग-लोलुपी लोगोको 
विषयोमें प्रवृत्त करानेमें यह ऐसी तकंपूर्ण सामग्री प्रदान करता है कि लोग इसके 
चक्‍्करमें उसी प्रकार फेस जाते हैं, जिस भ्रकार मघुके साघुर्यसे आकषित 
मक्षिका मधु-पु०जमें रस-पान करते-करते अन्त कष्टपुर्वक प्राणोका विसंजन कर 
बैठती है । 

इस ज्ञार्वाककी प्रत्यक्षकी एकान्तमान्यता अनुमान-प्रमाणकी माने बिना टिक 
नही सकती । कमसे कम अपने सिद्धान्तके समर्थनमें वह कुछ युक्ति तो देगा, 
जिससे प्रत्यक्षमें प्रामाणिकता पायी जाए। उस युक्तिसे यदि पक्षसमर्थन किया तो 
'साधनात्‌ साध्यविज्ञानम्‌'! रूप अनुमानप्रसाणसे चार्वाककी प्रत्यक्ष ही प्रमाण है” 
इस मान्यताका मूलोच्छेद हुए बिना न रहेगा" । हि 

इस विचार प्रणालीवाले धर्मका उपहास करते हुए कहते हैँ-'बासके बिना 
जैसे बासुरी नही बनती, उसी प्रकार आत्मतत्वके अभावमें घ॒र्मकी अवस्थिति 
भी कैसे हो सकती है ।' ऐसी स्थितिमें धर्म द्वारा उस काल्पनिक मात्माके लिए 


१ प्रत्यक्ष प्रमाणमु अविसवादित्वातू, अनुमानादिकमप्रमाण विसवादित्वादिति 
लक्षयतोश्तुमानस्य बलात्‌ व्यवस्थितेन प्रत्यक्षमेकमेंव प्रमाणमिति व्यवत्तिष्ठते ।” 


-अष्टसहस्री विद्यान्तन्दि पु० ९५। 


१४ जैनशासन 


शान्ति तथा सुखकी साधनसामग्नी एकत्रित करना ऐसा ही है जैसे किसी कविका 
यह कहना- दिखो, वध्याका पुत्र चला आ रहा है” उसके मस्तकपर आकाश- 
पुष्पोका मुकुट लगा हुआ है, उसने मृग-तुृष्णाके जल में स्नान किया है, उसके 
हाथमें खरगोशके सीग का बना घनुष है ।” 

इसलिए आधिभोतिक पण्डित इन्द्रियोको सन्तुष्ट करते हुए जीवन व्यतीत 
करने की सलाह देते हैं । जब मरणके उपरान्त शरीर भस्म हो जाता है, तब 
आत्माक्रे पुतरागमनका विचार व्यर्थ और कल्पनामात्र है। अतएव, यदि पासमें 
सम्पत्ति न हो तो भी “ऋण छत्वा घृत पिबेत्‌' कर्जा लेकर भी घी पिओ । ह्व० 
लोकसान्य तिरूफने पश्चिमी आधिभौतिक पण्डितोको लक्ष्य करके 'घृत पिवेत्‌” 
के स्थानपर सुरा पिबेत्‌” का पाठ सुझाते हुए य्रोपियन छोगोकी मद्य-लोलुपता- 
का मधुर उपहास किया है।' पाश्चात्य दाशनिक काट ([37॥) के विषयमें 
कहा जाता है कि एक बार पर्यटन करते हुए घोखेंसे उसकी छडी एक भद्र पुरुषको 
लग गई। उसने इस प्रमादपुण वृत्तिको देख पूछा-महाद्यय आप कौन हैं ? 
उत्तरमें काटने कहा-/] ०जछग्गव्त (धर क्षण छण्गतव, | ४#०णेव 87९ 
एणप ग्रन्‍्नाबा[ँ, ए एणए - 60णोंवे शाइच्रका प्र वुपठ४ाणा लिए ग्रह 
“कदाचित्‌ मैं सम्पूर्ण जगत्‌ का स्वामी होता, तो मैं तुम्हें आधी दुनियाका अधि- 
पति बना देता, यदि तुम उस प्रइनका उत्तर स्वय देते, कि मैं कोन हूँ ।” 
श्रान्तिके कारण यह जीव “मैं” को नही जानता । 


धर्म-तत्त्वके आश्रयस्वरूप मात्माको आधिमौतिक पण्डित जड-तत्त्वोके विद्योष 
सम्सिश्रणरूप समझते हैं । उन्हें इस बातका पता नही है कि अनुभव और प्रबरू 
युक्तिवाद आत्माके सदुभावको सिद्ध करते है । ज्ञान आत्माकी एक ऐसी विशेषता 
है जो उसके, स्वतन्त्र अस्तित्वको सिद्ध करतो है । 

पचाध्यायीसें लिखा है कि प्रत्येक आत्माममें जो 'भहम्‌” प्रत्यय-मैं पनेका बोध 
है वह जीवके पृथक्‌ अस्तित्वको सुचित करता है ।* डीकार्टे कहता है- (०६7४० 
छाएु0 5प्राग ? ॥ प्रा, िढाएट0ि/6 + 277-मैं विचारता हूँ, इस कारण मेरा 
अस्तित्व है । प्रो० भैकसमूलर ठोक इसके विपरीत शब्दों द्वारा आत्माका समर्थन 


]. ४५५४8 ]6 75 एण75, 4978 [070०7ञ5, 
२076 टथा 6ट॥[06 72645 उल्थाटााए़ु ०५६, 
'एछ/७९॥ ०९8 पी5 ग276 ० 005 (९ए एप), 
कत्ज़ भागों ए 6 बुआ 75 77 
२ देखो-गीतारहस्या । 
“अहुप्रत्ययवेच्चत्वात्‌ जीवस्यास्तित्वमन्वयात्‌ ।* 


न्प्ण 


घ॒र्मकी आधारबिला-भात्मत्व १५ 


करते हुए कहते हं-'मेरा अस्तित्व है अतएव मैं सोचता हूँ -7४ शण (॥००८ए 7९ 
] ४ए ' जीवकी प्रत्येक अवस्थामें उसका ज्ञान-गुण उसी प्रकार सदा अनुगमन्त 
करता है, जिस प्रकार अग्निके साथ-साथ उष्णताका सदभाव पाया जाता है । 
सोते-जागते प्रत्येक अवस्थामें इस आत्मामें 'अह प्रत्यय -मैं-पनेका बोध पाया 
जाता हैं। यही कारण है कि तिद्रामे अनेक व्यक्तियोके समुदायमे से व्यक्ति- 
विशेषका नाम पुकारा जानेपर वह व्यक्ति ही उठता है, कारण, उसकी आत्मामें 
इस बातका ज्ञान विद्यमान है कि मेरा अमुक नाम है । 


जो व्यक्ति महुआ, आदि मादक वस्तुओके सन्धानमें विदोष उन्मादिनी 
दवितकी उद्भूति देख पृथ्वी, जल आदि तत्त्वोके सम्मिश्रणसे चैतन्यके प्रकाशका 
आविर्भाव मानते हैं, वे इस वातको भूल जाते हैं कि जब व्यक्तिश' जड-तत्त्वोमें 
चैतन्यका लव-लेश नही है, तब उनकी समष्टिमें अद्भुत चैतन्यका उदय कहाँसे 
होगा ? एक प्राचीन जैन आचार्यका कथन है कि आत्मा शरीरोत्पत्तिके पूर्व था 
एव शरीरान्तके पश्चातु भी विद्यमान रहता है “तत्काल उत्पन्न हुए बालक्में 
पूर्वजन्मगत अभ्यासके कारण माताके दुग्ब-पानकी ओर अभिलाषा तथा प्रवृत्ति 
पायी जाती है । मरणके पदचात्‌ व्यच्तर आदि रूपमें कभी-कभी जीवके पुनर्जन्म- 
का बोध होता हैं। जन्मान्तरका किसी-किसीको स्मरण होता हैँ। जड-तत्त्वका 
जीवके साथ अन्वय-सम्बन्ध नही पाया जाता । इसलिए, अविनाशी आत्माका 
अस्तित्व माने बिना अन्य गति नही है । 

न्यायसूत्र' के रचयिता कहते है-यदि जन्मके पूर्वमें आत्माका सदभाव न 
होता, तो वीतराग्र-भाव सम्पन्न शिश्लु का जन्म होना चाहिए था, किन्तु अनुमवसे 
ज्ञात होता है कि शिक्षु पूर्व अनुभूत चासनाओको साथ लेकर जन्म-घारण 
फरता हैं ।?* 

आात्माके विषयमें एक बात उल्लेखनीय है, कि वह अपनेको प्रत्येक वस्तुका 
शाताके रूपमें ($णाशु०००ए८५) अनुभव करता है और अन्य पदार्थोंको केवल 
शेयरूपसे (00]८८४०८॥५) ग्रहण करता है। भाषा-विज्ञानकी दृष्टिसे भी आत्माका 
अस्तित्व अगीकार करना आवध्यक है, अन्यथा उत्तम पुरुष (परी75६ 7?९75०7) 
के स्थान सें अन्यपुरुष या मध्यमपुरुष रूप छब्दोके द्वारा ही लोक-व्यवहार होता । 
अग्नेजी भाषामें आत्माका वाचक 7” शब्द सदा बडे मक्षरोमें (098एप् ]6६६६०) 
लिखा जाता है। क्या यह भात्माको विशेषताकी ओर सकेत नही करता है ? 





१ “उक्त च-तदहर्जस्तनेहातो रक्षोदृष्टेंमंवस्मुते । 
भूतानन्वयनातूसिद्ध प्रकृतिज्ञ सनातन ॥-प्रमेयरत्नमाला पु० १८१ 
२ “वबीतरागजन्मादर्शनात्‌”-न्यायसू० ३॥१।२५। 


१६ जेनगासन 


विर्यात वैज्ञानिक सर ओलियर छॉजने अपने गम्भीर प्रयोगो द्वारा मरणके 
उपरान्त आत्माके अस्तित्वको प्रमाणित किया हूँ । दंरटूलिपन (प०7णाशा) 
नामक यूरोपियन पण्डित लिसता हँ--कि आत्मा एक मौलिक खण्ड-विहोन 
(977700 270 4007975790) वस्तु हूँ । अतएवं उसे अविनाशी होना चाहिए, 
कारण अखण्ड तथा मूलभूत भसयुक्‍त पदार्थ बिनाण-विह्वीन होता है । आत्मार्मे 
जो ज्ञान उत्पन्न होता है, वह सण्ए-पण्ड रूप न होकर अखण्डट समष्टि रूपमें 
पाया जाता हैं) उदाहरणार्थ हम कहते हैं 'आम एफ मधुर फल है! इस घब्द- 
मालिकामें परस्परमें भेद होते हुए भी हमें 'आ! 'म! 'ए! का आादिका पघक- 
पृथक्‌ बोध न होकर समष्टि रूपसे आम घरतुका परिशान होता है । यह ज्ञान 
भौतिक मस्तिष्फसे उत्पन्त नहीं होता । इस ज्ञानकी पुनरावृत्ति भी की जा सकती 
हैं। इस कारण, जठतत्त्वमे भिन्‍न (7ग्रागगव।थ7)) तत््वका सदूभाव मानना 
चाहिए ।* सभेकडानल, शॉपन हॉयर, लेतिंग, हुर्शर आदि पश्चिमके चिन्तकोने 
जात्माकी मौलिकताको एवं अविनाशिताको स्वीकार किया है । अमूर्तिक आत्माका 
विचार अनुभवका विपय है, वह भौतिक विज्ञानकी परिधिके वाहरकी वस्तु है । 
मनोवैज्ञानिक शोधनमण्डल (?5%ट॥८8) ८४८४४८॥ $0००9) ने आत्माके 
मस्तित्वको स्वीकार किया है? । 

महाकवि फालिदास अपने अभिज्ञानशाकुन्तलमें लिखते है--कभी-कभी सुखी 
प्राणी भी मनोरम पदार्थोका दर्शन, मधुर शव्दोका श्रवण करते हुए भी अत्यन्त 
उत्कठित हो जाता है, इससे प्रतीत होता है कि वह अन्त करणमे अकित पूर्व- 
जन्मके प्रेमको स्मरण करता हु ।” कविका भाव यह हैं कि अनुकूल तया प्रिय 
वातावरणमें विद्यमान सुखी व्यक्तिकी मनोवृत्तिमें परिवर्तत होनेका कारण 
जन्मान्तरके सस्कारोका प्रभाव हैं । 





[] सरागपषर॑धा रिटएा०ए 
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४ “रस्याणि दीक्ष्य भधुराश्च निशम्य शब्दान्‌ 
पर्युत्सुकीमवति यत्सुखितो$पि जन्तु । 
तच्चेतसा स्मरसि नृत्तमवोधपूर्वम 
भावस्थिराणि जन्मान्तरसौहृदानि ॥ -भक ५, पृ० १४० । 


घमंकी आधारशिला-आत्मत्व १७ 


पृश्चिचमका सन्तकर्वि चर्ड सवर्थ (/४००१४५४००५७) कहता है-'हमारा जन्म 
एक ऐसी निद्वित अवस्था है, जिससे पूर्व जन्मके अस्तित्वकी अनुभूति विस्मृत हो 
जातो है । जिस आत्माका शरीरके साथ जन्म होता है वह हमारे जीवनका एक 
ऐसा नक्षत्र है जो पूर्वमें दूसरी जगह अस्तगत हुआ था। और, जो बडो दुरसे 
जाता है 

ड्रायडनका कथन भी बडा मामिक है-''अविनाशी आत्माका विनाश करनेकी 
क्षमता मृत्युमें नही हैं। जब विद्यमान शरीरका मृत्तिकारूप परिणमन होता है, 
तब आत्मा अपने योग्य नवीन आवास-स्थरूका अन्वेषण कर लेता है एव भबाघ 
गतिसे अन्य शरीरमें जीवन तथा ज्योति भर देता है ।” 

ताकिक-शिरोमणि अकल छू स्वामीसे इस विषयमें अत्यन्त विमल प्रकाश प्राप्त 
होता है । उनका युक्तिवाद इस प्रकार हँ-- भात्माके विषयमें उत्पन्न होनेवाले 
ज्ञानके विषयमें सभी विकल्पों द्वारा आत्माकी सिद्धि होती हैं । आत्माके विषयमें 
यदि सन्देह है तो भी आत्माका सदुभाव सिद्ध होता है, वर्योंकि, सन्देह अवस्तुको 
विषय नही करता । सशय-ज्ञान उमय कोटिको स्पर्श किया करता हैँ। आत्माका 
यदि अभाव हो तो दो विकल्पोकी ओर. झुकनेवाले ज्ञानका उदय कैसे होगा ? 
अनध्यवसाय-ज्ञान भी जात्यन्धको रूपके समान प्रकृतमें वाधक नही है, कारण 
अनादिसे आत्माका परिज्ञान होता आया है। विपरीत-ज्ञानके माननेपर भी 
आत्माका अस्तित्व सिद्ध होता है, पुरुष को देखकर उसमें स्थाणु-टठ्रंठ रूप विपरीत 
बोधके द्वारा जैसे स्थाणु की सिद्धि होती है, उसी प्रकार आत्माका यथार्थ बोध 
होगा । आत्माके विषयमें समीचीन बोध माननेंपर उसका अस्तित्व अबाधित 
सिद्ध होता ही है ।” (तत्वार्थरानवातिक २।८) 

स्वामी समन्तभद्वका युक्तिवाद इस विषयको गौर भी हृदय-ग्राही बनाता है- 
“जैसे 'हेतु' शब्दसे 'हेतु' रूप अर्थका बोध होता है, क्योफि हेतुशव्द सज्ञारूप 
है, इसी प्रकार 'जीव' छाब्द अपने वाच्य रूप आत्मा” नामक बाह्य पदार्थको 
स्पष्ट करता है, क्योंकि जीव' शब्द भी सज्ञा रूप है। सज्ञारूप वाचकका विषय-भुत 
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१८ जेनशासन 


वाच्य पदार्थ होना चाहिए । जैगे 'प्रमाण' शब्द प्रत्यक्ष आदि प्रमाण रूप प्रमाण- 
फो बताता है, वैसे ही माया आदि भ्रान्तिपूर्ण शब्द अपने-भपने वाच्य-भत माया 
भादि परार्थोक्रा परिज्ञान फराते हैँ ।” 


स्पादुवाद-विद्यापति आचार्य विद्यानन्दिफा कथन है-- यह 'जीव' शब्दका 
व्यवहार आत्मतत्त्वको छोडकर शरीरके विपयमें प्रसिद्ध नही है, कारण शरीर 
अचेतन है और चह आत्माके भोगका आम्रयरूपमे प्रसिद्ध है, भात्मा तो 
भोवता है । इन्द्रियोमें भी 'जीव' व्यवहार नही होता, कारण उनकी उपभोगके 
साधन सपसे प्रशिद्धि है-जैसे हम कहते है. “मैं! 'अंखो' से! देखता! हें! यहाँ 
दिखना' रूप क्रियाका साधन नेप्न इन्द्रिय है, देसनेवाला बात्मा पृथक्‌ पदार्थ है। 

रूप-रस-गघ दाब्द आदि एन्द्रियोके विपयमें 'जीव” दशाब्दका व्यवहार करना 
उचित नही हैँ, कारण वे भोग्यहपसे विस्यात हुँ-जैसे “मैं! “पानी” 'पीता! हैं । 
यहा पीना क्रियाके विपयमे पानी रूप भोग्य पदार्थका ग्रहण किया जाता है तथा 
मं! शब्द कर्त्ता आत्माको बताता है । अत्एवं भोवता बात्मा ही 'जीव पद वाच्य 
है | चैतन्यको शारीर आदिका कार्य माननेपर आत्मामे भोक्‍्तापनेकी बुद्धिका 
ओऔचित्य सिद्ध नही होता । 

अकलक स्वामी भाषा-शास्नियोंके इस सन्देहका भी निराकरण करते हैं कि 
जीव शब्दके सदुभावमें भी जीव रूप अर्थ न मानें तो कया बाबा है ? कारण 
प्रत्येक शब्दका अपने वाच्याथके साथ निश्चित सम्बन्ध हो, ऐसा विदित नहीं 
होता । इस भ्रमके निराकरणमे आचार्य कहते हँ-'जीव' शब्दगे उत्पन्न होनेवाला 
जीव अर्थका बोध अवाधित है | जैसे, घुमदर्शनसे अग्तिका परिज्ञान किया जाता 
हैं और अवाधित होनेसे उस ज्ञान पर विश्वास किया जाता हैं उसी प्रकार प्रकृत 
प्रसगमे समझना चाहिए। मरीचिका में उत्पन्न होनेवाला जलढक़ा ज्ञान बाधित 
होनेसे दोपयुत्रत हैं। जो ज्ञान अवाधित है उसे निर्दोप मानना होगा। इस 
नियमानुसार जीव शब्द वास्तविक 'जीव' अर्यक्रो द्योतित करता है । 

उस जीवकी हर्प-विषाद आादि अवस्थाएं हैं । यह प्रत्येक व्यक्ति के अनुभव- 
गोचर है और प्रत्येक शरीरमें पृथक्‌-पथक्‌ अनुभवमे आता हैं । इस अनुभवका 
परित्याग सी नही किया जा सकता। यही अनुमव अपना निषेध करनेवाले 


१ “जीवशब्द सवाह्मार्थ सच्चाात्वात हेतुशब्दवत्त । 
मायादिश्रान्तिसज्ज्ञाइ्च मायादे स्वे प्रमोवितवत्‌ ॥* 
-आप्तमीमासा एलो० ८४ 


विश्व-भिर्माता १९, 


व्यकितको स्वय अपना परिचय कराता है ' । 


इस प्रकार युक्ति, अनुभव आदि जिस आत्म-तत्त्वको सिद्ध करते हैं, उसके 
घ॒र्म आादिकी अभिव्यक्ति करनेमें प्रयत्तगील होना प्रत्येक चिन्तक तथा समीक्षक- 
का परम कर्तव्य है । 


विश्वनिर्माता 


आत्मा नामक पदार्थके स्वतन्त्र अस्तित्वके सिद्ध होनेपर चित्तमें यह सहन 
शका उद्भूत होती है, कि आत्मत्व अथवा चैतन्यकी दृष्टिसि जब सब आत्माएँ 
समान हैं, तब उनमें दु ख-सुखका तरतम भाव अथवा विविध वृत्तियाँ क्यो दृष्टि- 
गोचर होती हैं ? यदि इस समस्याको सुलक्षानेके लिए लोक-मतका सग्रह किया 
जाए तो प्राय यह उत्तर प्राप्त होगा-'जीवोंका भाग्य ईए्वरके अधीन है, वही 
विद्व-नियन्ता उन्हें उत्पन्न करता है, रक्षण करता है तथा अपने-अपने कर्मानुसार 
विविध योनियोमें भेज उन्हें दण्डित या पुरस्कृत करता है।” वेद-व्यास महा- 
भारतमें लिखते हँ-यह जीव वेचारा जज्ञानी है, अपने दु ख-सुखके विषयमें 
स्वाघीन नही है, यह तो ईद्वरकी प्रेरणानुसार कभी स्वर्गमें पहुँचता है, तो कभी 
नरकमें । 
एक ईद्वर-मवत अपने भाग्य निर्माणके समस्त अधिकार उस परमात्माके 
हाथमें सौंपते हुए लोगोको छिक्षा देता हे-- 
दुनियाके कारखानेका खुदा खुद खानसामा है। 
न कर तू फिक्र रोटोकी, अगर्चे मदंदाना है ॥ 





१. “भावद्चात्न हर्षविषादाद् नेकाकारविवर्तः प्रत्यात्मवेदनीय , प्रतिशरीर भेदात्म- 
कोश्रत्याख्यानाई प्रतिक्षिपन्तमात्मान प्रतिबोधयतीति कृत प्रयत्मेन ।” 
--अष्टशती 
२ “भअज्ञों जन्तुरनोशोइयमात्मन सुखदु खयो । 
ईश्वरप्रेरितो गच्छेत स्वर्ग वा श्वअमेव वा ॥ 
गे “-महामारत वनपर्व ३०१२८ 


२० जेनशासन 


इस विचारघारासे अकर्मण्यताकी पुष्टि देख कोई कोई यह कहते है कि कर्म 
करनेमें प्रत्येक जीव स्वतन्त्र हैं, हाँ, कमोके फल-विभाजनमे परमात्मा न्याय- 
प्रदाताका कार्य करता है । 

कोई चिन्तक सोचता है कि जब जीव स्वेच्छानुसार कर्म करनेमें स्वतन्त्र है 
और इसमें परमात्माके सहयोगकी आवध्यकता नही है तब फलोपभोगमे परमात्मा- 
का अवलम्बन अगीकार करना आवश्यक प्रतीत नही होता । एक दार्शनिक कवि 
कहता है-- 

को काको दुख देत है, देत करम झकझोर | 

उरसझे-सु रझे आपही, ध्वजा पवनके जोर ॥-भिया' भगवतीदास । 

अध्यात्म-रामायणमें कहा हँ-सुख-दु स देनेवाला कोई नही है, दूसरा सुख- 
दुख देता है यह तो कुबृद्धि ही है-- 

“सुखस्थ दु खस्य न को<पि दाता परो ददाततीति कुबुद्धिरेषा ।” 

इस प्रकार जीवके भाग्यनिर्णयके विपयमें भिन्‍न-भिन्‍न घारणाएँ विद्यमान हैं । 
इनके विपयमें गम्भीर विचार करनेपर यह उचित प्रतीत होता है कि अन्य 
विषयोपर विचारके स्थानमें पहिले परमात्माके विपषयमें ही हम समीक्षण कर ले। 
कारण, उस गुत्यीको प्रारम्भमे सुलझाए बिता वस्तु-तत्त्वकी तहतक पहुँचनेमें 
तथा सम्यक्‌ चिन्तनमें बडी कठिताइयाँ उपस्थित होती हैं । विश्वको ईश्वरकी 
क्रीडा-सूमि अग्रीकार करनेपर स्वतन्त्र तथा समीचीन चिन्तनाका ज्ोत सम्यक्‌- 
रूपसे तथा स्वच्छन्द गतिसे प्रवाहित नही हो सकता । जहाँ भी तर्कणाने आपत्ति 
उठायी वहाँ ईइ्वरके विदशेषाधिकारके नामपर सब कुछ ठीक बन जाता है क्योकि 
परमात्माके दरबारमें कल्पनाकी बटन दवायी कि कल्पना और तक्कसे अतीत 
तथा ताकिकके तीद्षण परीक्षणमें न टिकनेवाली बातें भी यथार्थताकी मुद्राप्ते अंकित 
हो जाती है । 

ईछवरको विद्वका भाग्य-विधाता जैन-दार्शनिकोने न मानकर उसे ज्ञान, 
आनन्द, शवित आदि अनन्त-गृुणोका पुञ्ज परम-आत्मा (परमात्मा) स्वीकार 
किया हैं। इस मौलिक विचार-स्वातन्ध्यके कारण महान्‌ दा्शनिक-चिन्तनकी 
सामग्रीके होते हुए भी वैदिकदार्शनिकोने षद्दर्शनोकी सूचीमें जैन-दर्शनको 
स्थान नही दिया । अस्तु, प्रसिद्ध पट्‌-दर्शनोमें अपना विशिष्ट स्थान रखनेवाला 
साख्यदर्शन ईश्वर-विषयक जैन-विचार-शैलीका समर्थन करता है) । सेश्वर साख्य 





१, “ईदवरासिद्घे ।” न्साख्यचू ० १॥९२ | 
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नामसे विख्यात योगदर्शन भी ईद्वरकों जगत॒का कर्ता नही मानता । वह क्लेश, 
कर्म विपाकाशयसे असम्बन्धित पुरुष-विशेषको ईश्वर कहता है | न्याय औौर 
वैज्ञेषिक सिद्धान्तनें मूल परमाणुओ आदिका अस्तित्व मानकर ईइवरको जग्रतृका 
उपादान कारण न मान निमित्तकारण स्वीकार किया है । 

पूर्व मीमासा-दर्शन भी निरीश्वर साख्यके समान करत्ता-वादका निषेघ करता 
है । उत्त र-मीमासा अर्थात्‌ वेदान्तमें भी ईश्वर कत्तृ त्त्वका तत्त्वत दर्शन नहीं 
होता है । उस दर्शनमें इस विदवको ब्रह्मका अभिव्यक्त विवर्त माना है । इस 
प्रकार, शान्त भावसे दार्शनिक वाहमयका परिशीलून करनेपर विदित होता है 
कि जैनदर्शनके अकत्तु त्व सिद्धान्तमें बहुतसे दाशंनिकोंने हाथ बेंटाया है । फिर 
भी, यह देखकर आदइचर्य होता है कि केवल जैन-दर्शन पर ही नास्तिकताका दोष 
लादा गया है । इसका वास्तविक कारण यह माल्म होता है कि जैनधर्म ऋग्वेदादि 
बेदिक वाइडमयको अपने लिए पथ-प्रदर्शक नही मानता । शुद्ध अहिंसात्मक विचार- 
प्रणालीको अपनी जीवनिधि माननेवाला जैन तत्त्वज्ञान हिसात्मक बलि-विधानके 
प्रेरक वैदिक वाडप्मयका किस प्रकार समर्थन करेगा ? इसका अर्थ यह नही हैं कि जैन- 
दार्शनिक बेद (ज्ञान)के विरोधी हैँ । जैनघर्म प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानु- 
योग ओर द्रव्यानुयोग रूप अपने महिसामय विशिष्ट ज्ञानपुओु्जोका आाराधक है । 
भगवब्जिनसेनने अहिंसामय निर्दोष जैनधर्ममें वरणित द्वादशागमय महाशास्त्रोको 
ही वेद माना है । -(आदिपुराण) 

जैन-दर्शन क्रोध-मान-माया-लोभ, हास्य, भय विस्मय आदि विकारोसे रहित 
वीतराग, सर्वज्ञ परम-आत्माकी ईश्वर मानत्ता है । वह विष्ववकी क्रोडामें किसी 
प्रकार माग नही लेता । वह कृतकृत्य है, विक्ृृतिविहीन है तथा सर्व प्रकारकी 
पूर्णताओंसे समन्वित है। उसी परमात्माको राग, द्वेष, मोह, अज्ञान आदिसे 
अभिभूत व्यक्ति अपनी भावना और अध्ययनके अनुसार विचित्र रूपसे चित्रित 
करते हैँ । आत्मत्वकी दृष्टिसे हममें और परमात्मामें कोई अन्तर नही है, केवल 
इतना ही भेद है कि हममें देवी शक्तियाँ प्रसुप्त स्थितिमें हैं और उनमें उन गुणोका 
पूर्ण विकास होनेसे बे” आत्माएँ सस्‍्फीत बन चुकी हैं-इतनी निर्मल और 
प्रकाशपूर्ण हैं कि उनके आलोकमें हम अपना जीवन उज्जवल और दिव्य बना 
सकते हैं । विद्या-वारिघधि बेरिस्टर घचम्पतरायजीने अपने महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ की 
जॉफ नंलिज' (&९ए४ ० &7०७]९१९22०५) में लिखा हैं--- 





१ वलेशकर्मविपाकाशयरपरामृष्ट पुरुषविशेष ईश्वर 
“योगसुत्र १।२४। 
२ देखो--मुक्तावली, 7९ ८ए|।प्ाथे लध्ा/88० ० 
ए04--? 89-] 9] 
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७--९०४४घ४०ा४ ८ - (00, 
(500 + ?858४0णाड + शिवा) 
अर्थात्‌ मनुष्य--वासनाएँ > ईदवर, 
ईश्वर + वासनाएँ - मनुष्य । 


जैन दार्शनिकोने परमात्माका पद प्रत्येक प्राणीके लिए भात्मा-जागरण द्वारा 
सरलतापूर्वक प्राप्तव्य बतलाया हैं। यहाँ ईब्वरका पद किसी एक व्यक्ति-विशेपके 
लिए सर्वदा सुरक्षित नहीं रखा गया है । अनन्त आत्माओने पूर्णतया आत्माको 
विकसित करके परमात्मपदको प्राप्त किया है तथा भविष्यमें प्राप्त कन्ती रहेंगी । 
सच्ची साधनावाली आत्माओकों कौन रोक सकता है ? वास्तविक प्रयत्न-शुन्य 
दुर्वह अपवित्न भात्माओको किसी विशिष्ट शवितकी कृपा द्वारा मुक्तिमें प्रविष्ट 
नही करवाया जा सकता । जैन दर्धानके ईदवरवादकी महत्ताकों हृदयगम करते 
हुए एक उदारचेता विद्वानूने कहा था-' यदि एक ईष्वर माननेके कारण किसी दर्णन- 
को 'आस्तिक' सज्ञा दी जा सकती है, तो अनन्त आत्माओऊ़े लिए मुक्तिका द्वार 
उन्मुक्त करने वाले जैन-दर्शनमें अनन्त गुणित आस्तिकता स्वीकार करना न्याय 
प्राप्त होगा! ।? 


परमात्मा अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त दाक्िति तथा अनन्त दर्शन 
आदि गुणोका भण्डार है। वह ससार-चक्रमें परिभ्रमण कर जन्मजरा-मरणकीं 
यन्त्रणा नही उठाता । उस ज्ञान, आनन्द, वीतराग, मोह-विहीन, वीत-द्वेप, 
निर्भीक, प्रश्ान्त, परिपूर्ण परमात्माका विश्वके सुख-दु ख-दानमें हस्तक्षेप स्वीकार 
करनेपर वह आत्मा राम-द्वेष, मोह आदि दुर्बलताओसे पराभूत हो साधारण 
प्राणीको श्रेणीमें आ जाएगा । 
जब, परमात्मामें परम करुणा, त्रिकालज्ञता और मर्यादातीत शक्तिका भण्डार 
विद्यमान है, तब ऐसे समर्थ और कुशल व्यक्तिके तत्त्वावधान या सहयोगसे 
निर्मित जगत सुन्दरता, पुर्णता तथा पवित्रताकी साकार प्रतिमा बनता और कही 
भी दु ख और अशान्तिका लव-लेश भी न पाया जाता । कदाचित्‌ परिस्थिति- 
विशेषवह्ञ कोई पथ-अ्रष्ट प्राणी विनाशकी ओर झुकता, तो वह करुणा-सागर 
पहिले ही उस पथ-अ्रष्टको सुमार्गपर रूगराता और तब इस भूतलका स्वरूप 
१ डॉ ० वासुदेव शरण अग्रवालने ९-१०-६४ के पन्रमें लिखा था जैनघर्म 
ईश्वरमें विश्वास रखता हैँ। इस आधारपर उसे आस्तिक माननेमें कोई 
आपत्ति नही है । मूर्घन्य साहित्यकार माखनलाल चतुर्वेदीने लिखा था “मैं 
तो जैनधर्म को आस्तिक मानता हूँ, क्योकि वह ईश्वर और परलोकको 
' स्वीकार करता है ।” 
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दर्षनीय ही नही, सर्वदा वन्दनीय भी होता । विदवके विधानमें विधाताका हस्त- 
क्षेप होता, तो एक कविके शब्दोमें सुवर्णमें सुगन्ध, इक्कुमें फल, चन्दनमें 
पुष्प, विद्वानूमें घनादयता और भूपतिमें दीर्घजीवनका अभाव न पाया जाता? । 


प्रभुकी भवितमें निमर्न पुरुष निर्मल आकाश, रमणीय इन्द्रधनुष, विशाल 
हिमाचल, अगाध और अपार सिन्धु, सुगन्धित तथा मनोरम पुष्प आादि जाकर्षक 
सामग्रीको देखकर प्रभुकी महिमाका गान करते हुए उन सुन्दर पदार्थकि निर्माण- 
के लिए उस परम पिताके प्रति हांदिक श्रद्धाजलियाँ अपित करता हैं। किन्तु 
जब उसी भकतकी दृष्टिमें इस जगत॒की भीषण गन्‍्दगी, बाह्य तथा भान्‍्तरिक 
अपविन्नता, अनन्त विषमताएँ आती हूँ, तब उन पदार्थासि परमात्माका न्‍्याय- 
प्राप्त सम्बन्ध स्वीकार करनेमें उसकी आत्माको अत्यधिक ठेस पहुँचती है । कौन 
ज्ञानवान मास-पीप-रुधिर-मल-मूत्र सदृश बीभत्स वस्तुओमें जीवोकी उत्पत्ति करने- 
के कौशल प्रदर्धानका श्रेय सर्वज्ञ, सर्वशवितमान्‌ परमानन्‍्दमय परमात्माको प्रदान 
कफरनेका प्रयत्न करेगा | 


शान्त भावसे विचार करनेपर यह छाका प्रत्येक चिन्तकके अन्त करणमें 
उत्पन्त हुए बिना नहीं रहेगी कि उस परम प्रवीण पिताने अपनी श्रेष्ठ कृति रूप 
इस मानव-शरीरको 'पल-रुघिर-राघ-मल थैली, कीकस बसादिते मैली”' बनातेका 
कष्ट क्यो उठाया ? यदि विचारक व्यक्ति परमात्माके प्रयत्वके बिना अपवित्र तथा 
घृणित पदार्थोका सदूभाव स्वीकार करनेका साहस करता है, तो उसे अन्य पदार्थों 
के विषयमें भी इसी न्यायको प्रदर्शित करनेका सतू-साहस दिखानेमें कौन-सी 
बाघा है ? 

'असहमत सगममा (40080ए60८७ ० ०००४7८८४ * में इस शकाका सभाघान 
किया है कि जगत्‌ रूप कार्यका कर्ता ईव्वरकों पयो नही माना जाय ? जगत॒का 
बनानेवाला ईदवर है, तो ईइवरका बनानेवाला अन्य होगा, उसका भी निर्माता 


१ “गन्ध सुवर्ण फलमिक्षुकाण्डे, नाकारि पृष्प खलू चन्दनेषु। 

विद्वान्‌ घनी भूपतिदीर्घजीवी धातु पुरा कोडपि न बुद्धिदोब्मूत्‌ ॥ ”? 

2. “पु 8 व्लॉपण[ए 00 था प्राएलइन धपतत धान थोे। 0785 +८पुणा6 ६ 
प्राधदद्ा ए४॥०६ ब०पा दा6 000 बात तार 0 28 ९00ए९९१ उत्त 
06 गिावा शाप शधाधबों छणराइली ॥90 प्रा77९, 8९८९५ धात 

गत? 685 पा5 6 छणार एी 8 5007 [ जाधी ग्रलए७ 9४।९ए०९ 
पक 8 500 8९५७ गरा(0 8 काका धाते बाियि।दों हणञाइलीा बाते 

'.. म्राछतराद5 धातव॑पिलार ढगए़०एड गाणालछाए वा थी प्रधापवितपाट 
#णगह8 शाते ताइए059 ० गधा बैठ ए घत$ 'तातए ऋण 35 70 
606 79 28 50प 07 5009659, 570 9ए 0९ 0ए०ब्ाणा ण तरीकदा। 
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कोई अस्य मागसा पलेगा । हम बयार मेड ीवाडी शमपरशाओँ नियार्णार्थ मदि 
इंदपर का संरेसाय बियाो क्स्य गयीं रवीवार किया जाता 2, तो गठी विस 
जगतके विधगाों। भी मायया होगा । मेसेसे की। सैगी याच सो नहीं रतीवार भी 
जा समपती कि परम झास्मा सतुए्य था पता बैटम अपनी छमित द्वारा मल- 
मृताडिफा लिमणि गरसा राग यम भौतिक और रामागगित प्रशियाओे द्वारा 
परम उपरोवत चार्य कीवाई, ऐसा अमगीवार परनेपर या धारणा, हि प्रनये 
पर. वा सिमता होता की ाकिति, पराधागी सो जातो ही । 

प्रव। मा, माता संणस करा हुए राम-भबग रवि सुप्ती पाशी #-- सोय- 
राममप शब जग क्यो देसशा थि पहला सै! जिड़े गिए्यु स्थरे बिएयु आाश 
पिष्णुरय शा -दिग भवाजगोंतों शीहिंय विद्या बध्जापमे एव अप परमास्याव 
याव+ । सुमतमें कह बाय बरी मधर एम होती +ै, विश लवीयों अमीरीवर 
मी लयवी। गादि मणु«८ विषयों पर्मास्शा टेमाठग भरा दएृवावो ले उगयमें 
उत्यार बे गगयाग रूस जादि दिधावीवा पृर्णभया "भाव गोगा। वर्योति, स्थायए 
परपुर्भे परिस्पस्दय शाप क्रियागा सइशाद यही वी खजजा | सा हनादिगे प्रशाहि 
फजत्पेगन। प्रात समगोग-वियोग शय इसे झगाना पदायार्म गा *ूगप गेम ४ 
होती सामरय +, सब विरनीगाता यामक हर छघर्ितयीं वच्णाता गरया साप 
गगत फी रे । 


ज्ञातिव जूछिया एएसऐ॥ परसी ह-- दस विशययर शासस करोयाणा कोन 
या गया ८ ? जहाँ गग दामारी इष्टि जाती है, सात शा हत यही हेसाोय हूं कि 


सम्मान». नमक है. कल निमातकर- अली घन + न अननभानन >जऋ 
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विश्व-निर्माता रष 


विद्वका नियन्त्रण स्वयं अपनो ही शक्तिसे हो रहा है | यथार्थमें देश और उसके 
शासककी उपमा इस विश्वके विषयमें गाना मिथ्या है" । 


कर्तृत्व पक्षवालोके समक्ष यह युवित भी उपस्थित की जाती हैँ कि जब कर्त्ता- 
के अभावमें प्रकृतिसिद्ध सनातन ईश्वरका सद्भाव रह सकता हैं और इसमें कोई 
आपत्ति या अव्यवस्था नही आती हैं, तब यही न्याय जगतूके अन्य पदार्थोके 
कत्त त्वके विषयमें क्यों न लगाया जाए ? ऐसा कोई प्रकृतिका अटल नियम भी 
नही है कि कुछ वस्तुओका कर्ता पाया जाता है, इसलिए सब वस्तुओका कर्ता 
होना चाहिए । ऐसा करनेसे तर्कशास्त्रगत अल्प-पदार्थं-सम्बन्धी नियमको सार्वश्रिक 
पाया जानेवाला नियम मानने रूप दोष (??०)]9८५) जायेगा । 


इस प्रसगमें 'की ऑफ नॉलेज'की निम्न पक्तियाँ उपयुक्त हैं- 


“सृष्टिकत्तत्वके विषयमें यह्‌ प्रश्न प्रथम उपस्थित होता है कि ईश्वरने इस 
विश्वका निर्माण क्यों किया ? एक सिद्धान्त कहता है कि इससे उसे आनन्दकी 
उपलब्धि हुई, तो दूसरा कहता है कि वह अकेलेपनका अनुभव करता था और 
इसलिए उसे साथी चाहिए थे। तीसरा सिद्धान्त कहता है कि वह ऐसे प्राणियोंका 
निर्माण करना चाहता था जो उसका गुणगान करें तथा पूजा करें | चोथा पक्ष 
कहता है कि वह विनोदवश विद्वनिर्माण करता है। इस विषयमें यह विचार 
उत्पन्त होता है कि विष्वकर्ताकी ऐसा जगत्‌ निर्माण करनेकी इच्छा क्यों हुई 
जिसमें बहुत वडी सख्यामें प्राणियोंको नियमत दुख और शोक भोगने पढते हैं ? 
उसने अधिक सुखी प्राणी क्‍यों नही बनाएं जो उसके साथमें रहते । * 
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रद जेनशासन 


कत्तृत्वका परमात्मामें आरोप करनेसे वह वन्दनीय विभूति राग-हेप, मोह 
आदि विकारयुकत बन साधारण मानवके घरातलूपर आ गिरेगी ओर ऐसी 
स्थितिमे वह दिव्यानदके प्रकाशसे वचित हो पवित्र आत्माओका भादर्श भी न 
रहेगी । 
कत्तृत्वयुक्त परमात्माके विरुद्ध विवेकके न्यायालयमे वेरिस्टर चम्पतरायजीका 
यह आरोप विद्येप आकर्पषक तथा प्रभावक मालम होता है-जिसने मलिनताकी 
मूत्ति अत्यन्त बीभत्स मल-मूत्रकी खानि स्वरूप शरीरमें इस मानवको उत्पन्न 
करके उस छारीरके ही भीतर इसे कैद कर रखा है, वह परम-पिता, परम-दयालु, 
बुद्धिमान्‌ परमात्मा जैसी पविन्न वस्तु नही हो सकती । ऐसी कृति तो निर्दयता 
एव प्रतिणोघधके दुर्भावको स्पष्टतया प्रमाणित करती है ।” 
प० जवाहरलाल नेहरू अपने आत्म-चरित्र 'मेरो कहानी” में अपने हुदयके 
माभिक उद्गारोको व्यक्त करते हुए लिखते है---'परमात्माकी कृपाछुतामें लोगोकी 
जो श्रद्धा है, उप पर कभी-कभी आदचर्य होता हैँ कि किस प्रकार यह श्रद्धा चोट- 
पर-चोट खाकर जीवित है और किस तरह घोर विपत्ति और कृपालुताका उल्टा 
सुधृत भी उस श्रद्धाकी दृढताकी परीक्षाएँ मान ली जाती है । 
जे० रार्ड हापफिन्सकी ये पक्तियाँ अन्त करणमे गृंजती हैं-- 
*'सचमुच तू न्‍यायी है स्वामी, यदि मैं करूँ विवाद, 
किन्तु नाथ मेरी भी है, यह न्याय-युक्‍त फरियाद। 
फलते और फूलते है क्यो, पापी कर-कर पाप, 
मुझे निराशा देते हैं क्यो सभी प्रयत्न कलाप। 
हे प्रिय-बन्धु, साथ मेरे यदि तू करता रिपुका व्यवहार, 
तो क्या इससे अधिक पराजय, भौ वाधाओका करता वार । 
भरे उठाई गीर वहाँ वे मद्य और विषयोंके दास, 
भोग रहे वे पंडे मौजमे हैं जीवनके विभव विलास। 
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-नेहरूजीकी पुस्तक “मेरी कहानी से 


धिश्व निर्माता २७ 


और गहाँ मैं तेरी यातिर काट रहा हें जीवन नाथ, 
हा, तेरे पथपर ही स्वामी घोर निराशाओके साथ 
विद्या ऐसा अस्तन्‍्शस्स चित्र उम्तकों चित बना कत्त स्थकी ओरसे 
प्राणगूग फा देतारी। विहारके भूगम्पपीशित प्रदेष्याम पर्यटन हारा दु सी 
ध्यवितयञोंका पत्यट्ष परिचय प्राप़््कार पडित नेहर॒णी लछिगते हु“ हमें इसपर भी 
ताण्जुब गोता है, कि दवियरने हथारे साथ ऐसी निर्दयताधूर्ण दिल्लसी ययों की 
फि पहिडे तो हमको चुटियोगे पूर्ण बनाया, हमार भारो ओर जाल और गरड़े 
बिएा दिये, हमारे छिए पठोर और दू गपूर्ण ससारकी रचना फर दी, चीतता भी 
बनाया भोर भेद थी । भौर हमफो गजा भो देता हैं ।” 
धर्मक विपयमे नेहरशीक वियारोंसे कितनी ही सप्रभिन्तता बयों न हो, किन्तु 
निष्प्सत बिधारता व्यमितकी आत्मा उनके ज्रारा आन्‍्तरिक तथा सत्यतामे पूर्ण 
पिचारधाराका समर्थन किए गिना न रहेगा । 


देखिए, मृत्युकी गोरमें जाते-जाते पजाय फेमरो छाला लाजपत्तराप कितनो 
सजीव और नगर बात पड़ गये हँ-'पया मुसीबतो, विषमताओ और ऋरताओंसे 
परिपूर्ण यह जगत्‌ एफ नद्र परमात्माक़ी कति हो सकता है ? जप कि हजारो 
मस्तिप्पहीन, विधार तथा पिवेजधन्य, अर्न॑तिक, निर्दय, अत्याचारो, जालिम, 
लुटेरे, स्वार्यी मनुप्य बिलासिताफ़ा जीवन पिता रहें हैं और अपने अधीन व्यक्तियो- 
को हर प्रकारसे अपमानित, पर-दलित करते हैँ और मिद्ठीमें मिलाते है, इतना 
ही नही, चिढाते नी है। ये दु सी लोग अवणनीय कप्ट, घृणा तथा निर्दयतापूर्ण 
अपमानमहित जीवन व्यतीत करते हैं, उन्हें जीवनके लिए अत्यन्त आवश्यक 
बस्तुएँ भी नही मिल पाती । भला, ये सब विपमताएँ क्‍यों हैं ? वया ये न्‍्यायणील 
मोर ईमानदार ईश्वरके कार्य हो सकते हैं ? ।” आगे चलकर पश्चाव-फेसरो कहते 
हैं- मुझे वताओ-सुम्हारा ईएवर कह है में तो एस निस्सार जगतुमे उसका कोई 
भी निशान नहीं पाता" ।” 
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२८ जैनशासन 


स्व० लालाजीके अमर उद्गारोके विरुद्ध शायद कोई यह कहे कि यह तो सफल 
राजनी तिज्ञकी जोशभरी बाणी है, जो प्रशान्त दाशनिक चिस्तनके विमल प्रकाशमें 
बहुत दूर है। ऐसे व्यक्योको पाश्चात्त्य तर्क-विद्याके पिता अरस्तू महाशय जैसे 
शान्त, विचारवान्‌ चिन्तकफी निम्नलिखित पवितियोको पढ़कर विचार करना 
साहिए--ईदवर किसी भी दृष्टिसि विश्यका निर्माता नही है। सब अविनाशी 
पदार्थ परमाथिक हैँ । सूर्य, चन्द्र तथा दृश्यमान आकाश सब सक्रिय हैं । ऐसा 
कभी नहीं होगा कि उनकी गति अवरुद्ध हो जाए। यदि हम उन्हें परमात्माके हारा 
प्रदत्त पुरस्कार मानें तो हम उसे अयोग्य न्यायाधीण अथवा अन्यायी न्याय-कर्त्ता 
वना डालेंगे । यह बात परमात्माके स्वभावफे दिरुद्ध है। जिस आनन्‍्दकी अनुभूति 
परमात्माको होती हैं वह इतना महान है कि हम उसका कभी रमसास्वादफर 
सकते हैं । वह आनन्द आश्चयप्रद है" |” 


ईइवर-कर्तृत्वके सम्वन्धमें अत्यन्त भाकर्षक युवित यह उपस्थिति की जाती 
है- क्या करें, परमात्मा तो निष्पक्ष न्‍्यायन्दाता है, जिन्होने पापकी पोठली बांध 
रखी है, उनके कर्मानुमार वह दण्ड देता है । दयाऊकी अपेक्षा न्‍्यायका आसन 
ऊँचा है ।” 

ऐसे व्यक्तिको सोचना चाहिए, कि अनन्तज्ञान, अनन्तशक्ति तथा अनन्त 
करुणापूर्ण परमपिता परमात्माके होते हुए दीन-प्राणी पापोके सचयमें प्रवृत्ति करे 
उस समय तो वह प्रभु चुपचाप इस दृश्यको देखता रहे और दण्ड देनेके समय 
सतर्क और साववान हो अपने भीषण न्यायास्प्रका प्रयोग करनेके लिए उद्यत 
हो उठे । यह बडी विचित्र वात है | कया सर्व-शक्तिमान्‌ परमात्मा मनर्थ अथवा 
अनीतिके मार्गमें जानेवाली अपनी सन्‍्ततिसमान जीवराशिको पहिलेसे नही रोक 
सकता ? यदि ऐसा नही है तो सर्व शवितिमान्‌ क्या अर्थ रखता है ? 
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विश्व-निर्माता २०, 


'छ्नोकप।०9 ० रिलाट्रोणा-घर्मका दिवालियापन अग्रेजी प्रन्यमें 
बढ़े मामिक एाब्दोमें परण उपकारी परमात्माके होते हुए विश्व्में जीवोकी कष्ट- 
पूर्ण अवस्थाके संदृभावपर आलोचना को गयी है । पापके फलस्वरूप युद्धका 
प्रचण्ड दण्ड ईश्वर प्रदत्त मानना अत्यन्त जघन्य तथा महान्‌ प्रतिहिसात्मक कार्य 
है । एक शक्तिशाली पिता अपनो कन्या पर अत्याचारको चुपचाप देखता है और 
पीछे यह कहता है कि इस लडकोने मेरे गौरवपर पानी फेर दिया है । ऐसे पित्ता- 
के समान पृश्वरका भी कार्य माना जायगा । समर्थ एवं परोपकारी महान्‌ आत्मा 
पहले ही भनर्थको रोकनेका उद्यम जससे पश्चात्‌ दण्डदानकी अप्रिय 
स्थिति उत्पन्न न होवे” । 

गाघोजीके द्वारा अत्यन्त पुज्य गुरु-तुल्य आदरणीय माने गये महानुभाव शता- 
वधानो रामचद्रजो लिखते हँ-जगतुकर्ताने ऐसे पुरुषोको क्यो जन्म दिया ? ऐसे 
नाम डुवानेवाले पुत्रको जन्म देनेकी कया जरूरत थी जो विपयादिकोमें निगमग्न 
हो अपनी आत्मा को ईश्वरीय प्रकाषश्से पूर्णतया वचित रखनेके प्रयत्नमे सलग्न 


रहता है. ?” 


] ॥/५9०6 आएण्णोेत ॥/6 ६० 5९९ घधाड 5प्ण/शा6र >शारटए0]९706 020 (605 
ए०एश॥5 परगताएं 5076 गबार ॥ 6 वैणाशा 00% प्रढज़ाहु 0 
व्रभेताएु एाञतेणा [0 655छ९७॥ पार छणा)त0 ०0१ 460फएछ ० ६25 गाते 
ए][000 8०४वााह 06 प्रव्ञ००९ा 0. छथ्चा) धाते छााए४0णा, आावणी- 
प्रा ही एणगागा बाते लाते ॥0गा छद्या-ता परगोद 9प6, ठ' जञा४ प्०0प्रौत 
०8 आग्राणकः शाते ए92९6० 975एढ70०॥7९४ ४6 छा 0० (6 908४ 07 (७ 
हिएगया०ध0 0 5 779फ565 ]0४: [5]95 ४ ए३ए४०६९॥ ६१९ 57[7९- 
76 त/767॥7 ० #-6 6०6०छ्टाएशा फ्पलशा (009ए 6 8226 2- 
ज095 भ्रद्शेफ्ञाध्डछए घ००७ पी& शब्वाड, 6 05285९5५, 0॥९ 90ए८:0०, 06 
ढागाढ5, पी6 ॥रशाण्ल्नावाते5 शाते &ए7६ ते ॥र्चापाड5, जाली तंगात्ा 
0प 6ि 270 (500, ॥६ 5९९ए५, ए35 9757 छ्ञातगाएं पर& 5पा-5९ 07 
एफपाए 07607 ९ए९७ व 9९8४९८००४४५ था5 रशाए॥ए05 ज्राटा5 589 
घबा: 50०6 छद्दाशादत धार जध्या णा. 2०८००एा एण शा. 76 ॥र0४ए७ 
72667 ॥6. 5प्रढा फूृथागाबतणा?! 75 उच्च सजावालाए छफाओशिएशा 
एण चाह ढापतेढ८ 0067 

०ए0०0 छण्पोत एणा पं: ए प्राढ एथा९०१५, ज0 जणाॉत छथाते 
एज भापे 8९७ गा5 त8पट्टगाट' 078०१, जागो गिी]ए 20।० ६0 फाटश्था 
॥7 270 तण१ एछप 7987९८णा०णाढत, एऑ घाढ ० छाएएढते ६० 
ए0प7 पा ग्रा5 वेगाशाएश/ विगत एल्थितेल्त जाई ताए्गगाौए व इणाढ 
फ़०फ ऐ! --उगाधाणएलए ० रिशाहाणा 9 30-34 

२ श्रीमद्राजचन्द्र, पृ० ९६ || 


३० जेनशासन 


इस प्रफार बहुजन-समाज-सम्मत जगत्‌-कत्त्‌ त्वकी मान्यताके विरुद्ध तर्क और 
अनुभवोके' आधार पर विपयका विवेचन क्रिया जाए तो वह एक स्वत्त्त्र ग्रन्थ 
वन जाएगा और प्रस्तुत रचनाकी समस्त परिधिको आत्मसात कर छेगा । विशेष 
जिज्ञाप्ुओको प्रमेषममलमात्तण्ड', अष्टसहुस्रो,३ आप्तपरीक्षा आदि जैन न्याय 
तथा दर्शनके ग्रन्थोका परिशीलन करना चाहिए । हमारा तो ऐसा विचार होता 
है कि कर्तुवादी साहित्यका भी सम्यक्‌ प्रकार मनन और चिन्तन किया जाये तो 
उसीमें इस वातको सिद्ध करनेवाली पर्याप्त सामग्री प्राप्त होगी कि परमात्मा 
सत्‌ + चितू + आनन्द स्वरूप है। जगत्‌का उद्धार करने और घर्मका सस्थापन 
करनेके लिए अवतार धारण करनेवाले, कवि वेदब्यासकी गीताके प्रमुख पुरुष 
श्रीकृष्णचन्द्रकी वाणीसे ही यह सत्य प्रकट होता हैं कि-- परमात्मा न लोकका 
कर्त्ता है, और न कर्म अथवा कर्मफलोका सयोग करानेवाला है, प्रकृति ही इस 
प्रकार प्रवृत्ति करती है, वह परमात्मा पाप या पुण्यका अपहरण भी नही करता। 
ज्ञानपर अजशानका आवरण पडा हैँ इसलिए प्राणी विमुग्ध बन जाते है ।! 

प्रकाण्ड ताकिक जैनाचार्य मकलफकने अपने भकलकस्तोभमें न्‍्यायंकी कसौटी 
पर कसी गयी पूजनीय विभूति परमात्मापर प्रकाश डालते हुए उन्हें महान्‌ देवताके 





१ अनुभवके आधारपर साधुचेतस्क कवि भृूधरदासकी वाणीसे क्‍या ही सुन्दर 
तर्क विधाताके सम्मुख उपस्थित हुआ हैं-- 
सज्जन जो रचे तो सुधारस सों कौन काज, 
दुष्ट जोव किये काल-कूट सो कहा रही । 
दाता निरमापे फिर थापे क्यों कल्प-वृ ज्छ, 
याचक विचारे लघु तृण सही ॥ 
इष्ट के सयोग तें न सीरो घनसार कछु, 
जगत को ख्याल इन्द्रजाल सम है वही । 
ऐसी दोय-दोय बात दीखें विधि एक ही सी, 
काहें को बनाई मेरे घोखो मन है यही ॥८०॥। 
“जैनशतक 
२ ताकिक प्रभाचन्द्राचार्य । ४ 
३» आचार्य विद्याचन्दि | 
४. न कर्तुत्व न फर्माणि लोकस्य सृजति प्रभु । 
न कर्मफलसयोग स्वभावस्तु प्रवर्तते ॥ 
नादते कस्यचित्‌ पाप न चेव सुक्ृत विभु । 
अजानेनावृत ज्ञान तेन मुह्न्ति जन्तव ॥ “गीता ५-१४, १५ 


परमात्मा और सर्नज्ञता ३१ 


रूपमें मान इन उद्बोधक शब्दों निर्दोष, वीत्तराग परमात्माकों प्रणाम किया है- 
“त्रेछोक्यं सकल त्रिकालविषय सालोकमालोकितस्त्‌ 
साक्षात्‌ येन यथा स्वय करतले रेखात्रय सागुलि। 
रागद्वेषभयामयान्तकजरालोलत्वलोभादयो 
नाल यत्पदऊूघनाय स महादेवो मया वन्चते" ॥” 

-जो त्रिकालवर्ती लोक तथा अलोकके समस्त पदार्थोका हस्तगत अगुलियों 
तथा रेखाओके समान साक्षात्‌ अवलोकन करते हैं तथा राग-द्वेष, भय, व्याधि, 
मृत्यु, जरा, चचलता, लोभ आदि विकारोंसे विमुक्त हैं, उन महादेव-महान्‌ देवकी 
मैं वन्दना करता हूँ । 

पृज्यपाद महर्षि कहते हैं- 

यस्य स्वय स्वभावाप्ति रभावे कृत्स्तकर्मण: तस्मे सज्ञानरूपाय नमोस्तु 
परमात्मने 

जिनके मोहादिविकारप्रद समस्त कर्मोका क्षय हो जानेसे शुद्ध आत्मस्वरूपकी 
प्राप्ति हुई है, उन सम्यग्ज्ञानमय परमात्माको मेरा प्रणाम हैं। 


परमात्मा ओर सर्वज्ञता 


परमात्माके कत्तु त्वको विविध दोष-मालिकासे ग्रसित देख कोई-कोई विचारक 
परमात्माके बस्तित्वपर ही कुठाराघात करनेमें अपने मनोदेवता को आनन्दित 
मानते हैं । वे तो परमात्मा अथवा घर्म आदि जीवनोपयोगी तत्त्वोको मानव-बु द्वि- 
के परेकी वस्तु समझते हैँ । एक विद्वान्‌ कहता है, जिस तर्कके सहारे तत्त्वव्यवस्था 
की जाती है वह सदा सन्मार्गका हो प्रदर्शन करता हो, यह नही है । कौन नही 





१ जय सरव्य अलोक-लोक इक उडुवत देखें । 
हस्तामल ज्यौं हाथलीक ज्यों, सरब बिसेखें ॥। 
छहीां दरब गुन परज, काल त्रय वर्तमान सम । 
दर्पण जेम प्रकास, नास मरू कर्म महातम ॥। 
परमेष्ठी पाचों विधनहर, मगलकारी लोक में । 
सन वच काय सिर लाय भुवि, आनन्द सौ दयो धोक में ॥१॥ 
-चानतराय, चर्चाशतक । 


३२ जेनशासन 


जानता कि युवितका आश्रय ले अतत्त्वको तत्त्व अथवा अपरमार्थको परमार्थ-सत्य 
सिद्ध करनेवाले व्यक्तियोका इस युगमें बोलवाऊा दिखायी देता है। जैसे द्रव 
पदार्थ अपने आधारगत वस्तुओके आकारको धारण करता है, उसी प्रकार तर्क 
भी व्यक्तिकी वासना, स्वार्थ, शिक्षा-दीक्षा आईदिसे प्रभावित हो कभी ती ऋजु 
ओर कभी वक्र मार्गकी भोर प्रवृत्ति करनेसे मुख नही मोडता। इसलिए तर्क 
सदा ही जीवन-तौकाको व्यामोहकी चट्टानोसे बचानेके लिए दीप-स्तम्मका कार्य 
नियमसे नही करता । 


कदाचित्‌ धर्म-ग्रथोके आधारपर ईव्वर--जैसे गम्भीर तथा कठिन तत्त्वका 

निशचय किया जाये तो बडी विचित्र स्थिति उत्पन्त हुए बिना न रहेगी । कारण, 
उन घ॒र्म-पन्धोमें मत-भिन्‍नता पर्याप्त मात्रामें पद-पद पर दिखायी देती है| यदि 
मत-भिन्‍तता न होती तो आज जगत्‌मे घामिक स्वर्गका साम्राज्य स्थापित न हो 
जाता ? जो घर्म-ग्रन्थ अहिसाकी गुणगाथा गानेमें अपनेको कृत-कृत्य मानता है 
वही कभी-कभी जीव-वधको आत्मकल्याणका अथवा आध्यात्मिक विकासका 
विशिष्ट निमित्त बतानेमें तनिक भी सकोच नही करता । ऐसी स्थितिमें घबडाया 
हुआ मुमुक्षु कह बैठता है-भाई, धर्म तो किसी अेंघेरी गुफाके भीतर छुपा है, 
प्रभावशाली अथवा बुद्धि आचरण आदिसे बलसम्पन्न व्यक्तिने अपनी शक्तिके 
बलपर जो मार्ग सुझाया, भोले जीव उसे ही जीवन-पथ-प्रदर्शक दिव्य ज्योति 
मान जैठते है । कविने ठोक कहा है- 

“तर्कोष्प्रतिष्ठ श्रुतयों विभिन्‍ना 

नैको मुनियेस्थ वच प्रमाणस्‌ । 

घर्मस्य तत्व निहित गुहाया 

महाजनो येन गत स पन्‍था ॥ 

शम्भीर चिस्तनसे समीक्षक इस निष्कर्षपर पहुँचेगा कि पुर्वोक्त विचार-शैलीने 

अतिरेकपूर्ण मार्गका अनुसरण किया है । सुव्यवस्थित तर्क सर्वश्न सर्वदा अभिवन्दनीय 
रहा है, इसीलिए पशुजगत्से इस मानवका पृथकक्ररण करने के लिए ज्ञानवानोको 
कहना पडा कि -र्थिथा 75 3 72८०72) >धगए-मनुष्य तर्कगाशील प्राणी है । 
यह विशिष्ट विचारकता ही पशु और मनुष्यके बीचकी विभेदक रेखा है । जिस 
नैसग्गिक विशेषतासे मानव-मूर्ति विभूषित है उस तर्ककी कभी-कभी असत्‌ प्रवृत्तिको 
देख तकमात्रको विष खिला मृत्युके मुखमे पहुँचानेसे हम मानव-जीवनकी विशि- 
प्टतासे वचित हो जाएँगे। जैसे कोई विचित्र आदमी यह कहे कि मैं श्वास तो 
लेता हूँ किन्तु श्वास लेनेके उपकरण मेरे पास नही हैं। इसी प्रकार सारा 
जीवन तककंपर प्रतिष्ठित रहते हुए मानवके मुखसे तर्क-मात्रके तिरस्कारकी बात 
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सत्यकी मर्यादाके वाहर है तथा विवेकी व्यकव्तियोके लिए पर्याप्त विनोदप्रद है । 
इसलिए हमें इस निष्कर्षपर पहुँचता होगा कि जहाँ कुतक गन्दे जलके सदुश 
मलिनता तथा अशुद्धताको बढाता हूँ, वहाँ समीचीन तर्क जीवनकी महान्‌ विभृति 
है । और उसका रस पिए बिना मानवका क्षण-भर व्यतीत होना भी कठिन है | 
मसत्यके फेरमें फेसे हुए सत्यको विष्लेपण करनेका तथा उसकी उपलब्बि करानेका 
श्रेय समीचीन तर्कको ही तो है, अत समीचीन तकके द्वारा हमें परमात्मा और 
उसके स्वरूपके विपयमें वह प्रकाश मिलेगा जिससे अन्वेषक की शात्मामें नवीन 
विचारोंका जागरण होगा । 

समीचीन तकके अग्नि-परीक्षणमें विश्वनियन्ता परमात्माकी अवस्थिति नही 
रहती । किन्तु, उसी परीक्षणसे परमात्माका ज्ञान, आनन्द, छानन्‍्त, वोतराग 
स्वरूप अधिक विमल बन विश्व तथा वैज्ञानिक विचारकोको अपनी ओर विवेक- 
पूर्वक आकर्षित करता है। स्वामी समन्तभद्र परमात्माकी मीमासा करते हुए 
लिखते हँ-“'चिए्वके प्राणियोमे रागादि दोष तथा ज्ञानके विकास और हसमें 
तरतमताका सद्भाव पाया जाता है-कोई आत्मा राग-द्वेष-मोह-अज्ञानसे अत्यधिक 
मलीन होता हैं तो किसीमें उन विकारोंकी मात्रा हीयमान तथा अल्पतर होती 
जाती है । इससे इस तर्कका सहज उदय होता है कि कोई ऐसा भी आत्मा हो सकता 
जो राग, हेप, मोह भादि विकारोसे पूर्णतया विमुक्त हो, वीतराग बन सर्वज्ञता- 
की ज्योतिसे अलकृत हो । खानिसे तिकाला गया सुवर्ण किट्रकालिमादिसे इतना 
मलिन दीखता है, कि परिशुद्ध सुर्वणका दर्शन करनेवालेका अन्त करण उस 
मलिन अपरिष्कृत सुवर्णमें सु-वर्णवाले सोनेके अस्तित्वको स्वीकार नही करना 
चाहता । यह तो उस अग्नि आदिका कार्य हैं, जो दोषोको नष्ट कर नयना- 
भिराम बहुमूल्य सुवर्णका दर्धान या उपरूब्धि कराती हैँ । इसी प्रकार तपश्चर्या, 
विवेकपूर्वक अहिंसाकी साधना, आत्म-विद्वास तथा स्वरूपबोधसे समन्वित आत्मा 
अपनी अनादिकालीन राग-देप, मोह, अज्ञान आदि विकृतिका विध्वस कर अनन्त 
ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख गौर अनन्त शक्तिसम्पन्न परिशुद्ध आत्माकी 
उपलब्धि करता है । ऐसे चैतन्य, आनन्द आदि अगणित विशेषताओंसे अलकृत 
श्रेष्ठ आत्माकों परमात्मा कहते हैं । समीचीन तक॑वालोकी दृष्टिमें यही ईश्वर 
है, यही भगवान्‌ है । यही परम पिता, महादेव, विष्णु, बुद्ध, विघाता, शिव आदि 
विभिन्‍न पुण्य नामोंसे सकोतित किया जाता है । इसी दिंग्य ज्योतिके आदर्श 
प्रकाशमें अनन्त दु खो आत्माएँ अपनी आत्मशक्तियोको केन्द्रित करती हुई अपनी 
आत्मामें अन्तहित परमात्मत्वको प्रकट करनेका समर्थ और सफल प्रयास कर 
सच्ची साधना द्वारा एक समय कृतकृत्य, परिषुद्ध, परिपूर्ण बन जाती हैं । भाचार्य 
सिद्धसेन दिवाकरकी यह घारणा है कि-इस परम-पवित्र, परिपूर्ण, परिशुद्ध पर- 

ड्े 
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हक 20 औ एस है पल॥ अपनी-अपनी मान्यतानुसार पुजा 
कामलादि रोगवालेको अनेक प्रकार- 

के रगोवाला नही दिखाई देता ? 
भारतीय दार्शनिकोमे तत््व-मीमासासे अधिक ममत्त्व द्योतित करनेके लिए ही 
अपनेकों मीमासक कहनेवाला इस परमात्मतत्त्वकी गुत्थीको सुलझानेमें अक्षम बन, 
उसे सर्वज्ञ स्वीकार करनेमें अपने आपको असमर्थ पाता है। आज भी उस 
दार्शनिक विचारधारासे प्रवाहित पुरुष कह बैठते हैं कि परम पवित्र, परिशुद्ध 
आत्माको हम परमात्मा सहर्प स्वीकार करते हैं, किन्तु, उसकी सर्वज्ञता-युगपत्‌ 
ब्रिकाल-त्रिलोकदर्शीपनेकी बात हृदयको नहीं लगती। यह हो सकता है कि 
तपइचर्या, आत्मसाधना, आत्तमोत्सर्ग आदिके द्वारा कोई पुरुष अपनेमे असाधारण 
ज्ञानका विकास कर ले, किन्तु, सकल विष्वका एक साथ एक क्षणमें साक्षात्कार 
करनेकी बात तो कवि-जगत्‌की एक सु-मघुर कल्पना हैँ जो तक॑की तीक्ष्ण ज्वाला- 
को सहन नही कर सकती । जिस प्रकार कोई आदमी चार गज कूद सकता है तो 
दूसरा इसमें कुछ अधिकता कर सकता हैं, परन्तु, किसी आदमीके हजार मील 
एक क्षणमें कूदनेकी बात स्वस्थ मस्तिष्ककी उद्भूति नही कही जा सकती । उसी 
प्रकार सम्पूर्ण विष्वके चर-अचर अनन्तानन्त पदार्थोके परिज्ञाताकी बात तीन 
कालमें भी सम्भव नही हो सकती । क्योंकि, जीवन अत्यल्प हैँ; उसमें अनन्त ओर 


अपार तत्वोका दर्शन नही हो सकता । 

ऐसे मीमासकोका तर्क साधारणतया बडा मोहक मालूम पडता है, किन्तु, 
समीचीन विचार-प्रणालीसे इसकी दुर्वलताका स्पष्ट बोध हो जाता है। शरीरसे 
हीनाधिक कूंदने-जैसी कल्पना अ-सौतिक, अमर्यादित, सामर्थ्यसम्पन्त आत्माके 
विषयमें सु-सगत नहीं है। जिसने अन्धलोकम रह केवल जुगनूके प्रकाशका 
परिचय पाया है वह त्रिकालमें भी इसे स्वीकार करने में असमर्थ रहेगा कि सूर्य 
नामकी प्रकाशपूर्ण कोई ऐसी भी वस्तु हैं जो हजारो भीलोंके अन्धकारको क्षण- 
मात्रमें दूर कर देती है । जुगतू-सदृश आत्मशक्तिको ससीम, दुर्बल, प्राणहीन-सा 
समझ्षनेवाला मज्ञानताके अन्धलोकमें जन्मसे विचरण करनेवाला मज्ञ व्यक्ति प्रकाश- 
मान तेजपुञ्ज आत्माकी सूर्य-सदृश शक्तिके विषयसें विक्ृत धारणाको कंसे 
परिवर्तित कर सकता है, जबतक कि उसे इसका (सूर्यका) दर्शन न हो जाए। 





१, “त्वामेव वीततमस परवादिनो5पि 
नून प्रभो हरिहरादिधिया प्रपन्‍ना । 
कि काचकामलिभिरीश सितो5पि छाखो 
नो गुह्मय ते विविधवर्णविपर्ययेण !! ६८ । ।”-कल्याणमन्दिर । 
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एस रावशताके रहस्यकों हृदयगम करतनेके पूर्व मीमासककों कममे कम यह तो 
मानना होगा हो कि विश्वको सम्पूर्ण आत्माएँ समान हैँ । जैसे पानिसे निकाज़ा 
गया सुवर्ण केवल सुवर्णकी दृष्टिसि अपनेसे विशेष निर्मल अथवा पूर्ण परिणुद्ध 
सुवर्णसे किसी अक्षमें न्‍्यूनशवित वाला नही हैं। यदि अग्ति आदिका सयोग मिल 
जाए तो पह मलिन सुवर्ण भी परिणुद्धताको प्राप्त हो सकता है। इसी प्रकार 
इस जगतुका प्रत्येक आत्मा राग, द्वेप, अज्ञान आदि विकारोंका नाशकर परिणुद्ध 
अवस्थाको प्राप्त कर सकता है । ऐसी परिशुद्ध आत्माओोमे उनकी निज-शक्तियाँ 
आवपरणोके दूर होनैसे पूर्णतया प्रकाशमान होगी । जो तत्त्व या पदार्थ किसी 
विधिष्ट आात्मामें प्रत्तिविम्बित हो सकते हैं, उन्हें अन्य भात्मामें प्रतिबिम्बित 
होनेमे कौनसी वाघा आ सकेगी ? यह तो विक्ृत' वैभाविकशक्ति तथा साधनोका 
अत्याचार है-अतिरेक हँ-जो आत्मामें विपमता एवं भेद उपलब्ध होता है, 
अन्यथा स्वतन्त्र, विकासप्राप्त आत्माके गुणोकी अभिव्यक्ति समान रूपसे सब 
आत्माओमें हुए बिना न रहती । 

इस मसम्बन्धर्में यह बात भी ध्यानमें रखनी चाहिए कि विष्वके पदार्थोके 
अस्तित्वका वोध आत्माको ज्ञानशवित द्वारा होता हुँ । जो पदार्थ ज्ञानकी ज्योति 
अपना अस्तित्व नही बताता उसका अभाव मानना ही न्‍्यायसगत होगा । हर्व॑र्ट 
स्पेन्सरके समान 'अज्ञेयवाद'का समर्थन नहीं किया जा सकता । भला, उस पदार्थके 
सद्भावको कैसे स्वीकार किया जाए जो इस अनन्त जगतुर्में किसी भी आत्माके 
ज्ञानका विपयमृत नही हुआ, नही होता हैं भथवा अनन्त भविष्यमें भी नही होगा। 
पदार्थोंके अस्तित्वके [छए यह आवश्यक हैँ, कि वे विज्ञान-ज्योतिके समक्ष अपने 
स्वरूपको बतानेमें सकोच न खाएँ, अन्यथा उन पदार्थोकी रहनेका कोई अधिकार 
नही है । यो तो पदार्थ अपनी सहज शक्तिके वलपर रहते ही हैँ, उनके भाग्य- 
विघानके लिए कोई अन्य विघाता नही हैँ, किन्तु उन्के सदुभावके निद्चयार्थ 
ज्ञान-ज्योतिमें प्रतिबिम्बित होता आवश्यक हैँ । इसका तात्पर्य यही है कि प्रत्येक 
पदार्थ किसी-न-किसी ज्ञाताके ज्ञानका ज्लेय अवश्य था, हैं तथा रहेगा । 

जब पदार्थोर्पे ज्ञाके विषय बननेकी शक्ति है, आत्मामें पदार्थोको जाननेकी 
सहज शक्ति है भीर जब गात्म-साधनाके द्वारा चेतन्य-सूर्यका पूर्ण उदय हो जाता 
है तब ऐसी कौनसी वस्तु है जो उस आत्माके अलौकिक ज्ञानमें प्रतिविम्बित न 
होती हो और जिसे स्वीकार करनेमें हमारे ताकिकको कठिनाई होती है । जिस 
तरह चलने-फिरने-दौडनेमें शारीरकी मर्यादित शक्ति बाघक बन मर्यादातीत 
शारीरिक प्रवृत्तकों रोकती है, उस तरहका प्रतिवन्ध ज्ञानधाक्तिके विषयमें नहीं 
है । पदार्थोफ़ा परिज्ञान करनेमें परम-आत्माको कोई कष्ट नही होता ! जैसे, 
बाधक सामग्रीविहीन अग्निको पदार्थोको भस्म करनेमें कोई रुकावट नही होती, 
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उसी प्रकार राग-मोहादि वाघक-सामग्रीविहीन आत्माको समस्त पदार्थोको एक 
ही क्षणमें साक्षात्कार करनेमें कोई आपत्ति नही होती । 
सर्वज्ञताके सम्बन्धमे वैज्ञानिक घर्मका अन्वेपण करनेमें प्रयत्नशील और 


अन्तमें जैनधर्मको स्वीकार करनेवाली अग्रेज वहिन डॉ० एलिजाबेय फ्रंज्ञरने बढ़े 
सरल शब्दोमे माभिक प्रकाश डाला हैँ । उनका कहना हैं कि-- 


“'सर्वज्ञता विशुद्ध आत्माका गुण है। इसे सिद्ध करना सरल बात है। 
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परमात्मा और स्वज्ञता ३७ 


इसका मूल आवार इतर विज्ञानोके समान प्रकृतिकी एकविघता (८ ऐंपाणि- 
पग्रा।ए ए ए०८८८०) हैं। प्रकृति अविनाशी हैं क्योकि पदार्थोके गुण-घर्म नही 
बदलते, वे सदा वैसे ही रहते हैं । यह प्रकृतिका नियम है कि एकजातीय पदार्थोंमें 
सर्व-अनुगत-समान धर्म पाया जाता है । जैसे सोना सदा 'सोना” रूप होमें पाया 
जाता है। इसका तात्पर्य यह है कि सोनेका एक टुकडा सोनेके दूसरे टुकडेके 
समान सदा होगा । शुद्ध पदार्थमें भिन्‍नता नहीं पायी जाती । सब पदार्थोर्मे यही 
नियम है । आत्मा भी एक द्रव्य है, अतएव वह इस नियमके बाहर नहीं है । इस 
कारण ज्ञानात्मक आत्म-द्रव्यके गुण प्रत्येक अवस्थार्मे समान हूँ। इससे ज्ञान- 
हक्तिकी अपेक्षा सब आत्माएँ समान हैं । इसका यह तात्पय हुआ कि प्रत्येक आत्मामें 
इस प्रकारकी धाक्ति हैं कि सम्पूर्ण शञानमों अभिव्यक्त करे। आत्मा सर्व जगत्‌ 
और सर्वकालके पदार्थोको तथा उनकी अवस्थाओको जान सकता है, जो विषय 
कोई एक आत्मा जानता है, अतीतमें जिसे जाना था, अथवा भविष्यमें जिसे 
जानेगा, उसे दूसरा आत्मा भी जान सकता हैँ। भूतकालमें किसी एकने जितना 
ज्ञान प्राप्त किया होगा उसे कोई भी आज विद्यमान प्राणी जान सकता है । इसी 
प्रकार वर्तमानमें किसीके द्वारा जाना गया पूर्णज्ञान तथा भविष्यत्‌में किसी प्राणीके 
द्वारा ज्ञानकी विषय-भूत बनायी जाने वाली चस्तुको हममेंसे कोई भी जान सकता 
है। इस प्रकार कालत्रयसम्बन्धी ज्ञान सब आत्माआमें सम्मव हो सकता है । 
घया आकाझ हमारे ज्ञानकों मर्यादित कर सकता है ? सक्षेपमें कहना होगा कि 
सर्वश बननेकी क्षमता सब आत्माओमें है-वर्तमान कालमें अनेक पदार्थ भज्ञात 
रहते हैं पर इसका अर्थ यह नहीं है कि वे सदा भ्ज्ञात ही रहेंगे । यह निविवाद 
है कि जो पदार्थ सत्यान्वेषी समर्थ हृदयोमें प्रतिभासित नही होते हैं, उन्का 


अस्तित्व कभी भी सिद्ध नहीं किया जाता और इसीलिए उन्तका अभाव हो 
जायगा | 


उपयुक्त अधृतरणसे आत्माकी सकल पदार्थोंको साक्षात्‌ ग्रहण करनेकी 
शवित स्पष्ट होती है । त्रिकालवर्ती अनन्त पदार्थोकों क्रम-क्रम से जानना असमव 
है, अत सर्वज्ञताके तत्त्वको स्वीकार करनेपर युगपत्‌ ही सर्व पदार्थोंका ग्रहण 
स्वीकार करना होगा । मर्यादापूर्ण क्रमवर्ती अल्पज्ञ भी विशेष आत्मशक्तिके बल 
पर स्व० राजचन्द्र भाईके समान शततावधानी-एक साथ सौ बातोको अवधारण 
करनेकी जब क्षमता दिखाता है, तब सम्पूर्ण मोहनीय तथा ज्ञानावरणादि विकारोंके 
पूर्णतया क्षय होनेसे यदि आत्म-शक्ति पूर्ण बिकसित हो एक क्षणमें श्रैकालिक समस्त 
पदार्थाको जान ले तो इसमें कोई आश्चर्य नही है । हाँ, आत्मशक्ति और उसके 
वैभवकों भूलकर मोह-पिशाचसे परतन्त्र किये गये प्राणियोंकी दुर्बलताकी छाप 
(छाया) समर्थ आत्माञ पिर लगाना यथार्थमें आइचर्यकारी है। भौतिकताके 


३८ जेनक्षासन 


भयकर भारसे अभिमृत जगत्‌ जहाँ भात्मतत्त्वके अस्तित्वकों स्वीकार करने मे 
कठिनताका अनुभव करता है, वहाँ त्रिकालयर्ती समस्त पदार्थाकों युगपत्‌ ग्रहण 
करनेकी घात उसके अन्त वारणमें बटे कप्टरे प्रधाट्ध हो रामेंगी । द्न्ति सूद्षम 
चिन्तक और यौगिक साधनाओफके बलपर चमत्कारपूर्ण आत्मविकासको स्वीकार 
करनेवाले मर्वशताफों सहज द्विरोघार्य कर उगे जीवनका चरम लथध्य स्वीकार 
करेगे । इस सर्वज्ञता (0ग्राता5०९९०) के उत्पन्न होनेए़े एव भात्माने राग, 
व्रेप, क्रो, मान, माया, लोभादि विकारोका पूर्णतया विनाश हो जाना आवश्यक 
है। बिना इनके पूर्ण विनाश हुए आत्माफ़ा विकास नहीं हो सकता । निर्विकार 
परमज्योति परमात्मा अहिसा, सत्य, अपरिगिह, ब्रह्मचर्य सदा गुणोंसे अल कृत 
होता है । वह ससारके राग-हेपमय प्रपचसे पृथक रह स्वरूपमें निमस्न रहते हुए 
प्रेक्षकषका कार्य फरता हैँ। सन्गागका प्रफाशन ऐसी आत्मा द्वारा विशेष 
समयपर होता है । उनका जीवन ही विष्यफे लिए धर्मका महान्‌ उपदेप्टा 
होता है । 

जगदुद्धा रके लिए यह परमात्मा मानवरूपमें अवतार धारण करने आता हैं 
यह मान्यता चितनीय है । कारण, यदि जगत्के प्रति तनिक भी मोह रहा तो 
सर्वज्ञताका परम प्रकाश उस परम भात्माको नही मिलेगा । अवतारवादफे विपयमें 
यह बात जाननी चाहिए कि विशेष परिस्यितिमे आवश्यकतानुसार धर्मसस्धापन 
तथा अधर्म-उन्मूलनके लिए कोई सच्ची लूगनवाल्ला साधारण मानव मपनी 
आत्मशक्तियोका विकामकर विद्वोपदेप्टाका कार्य करता हैं और उसी समर्घ एवं 
पूर्ण भात्माको जगत्‌ दिव्यात्माके रूपमें देखता हैँ, मानता हूँ तथा अर्चना करता हूँ । 

देखिए, आचार्य अमितगति कितने मामिक छब्दोमे ऐसे स्वपुरुपार्थवेः द्वारा 
बने परमात्माका मगलमय स्मरण करते हैं मौर जिससे जैनधर्मके मान्य परमात्म- 
स्वरूपका भी स्पष्टीकरण सुन्दर रूपमें प्रत्यक्ष हो जाता है- 

“य॒ स्मर्य॑ते सर्वमुनीन्‍्द्रवुन्देयं: स्तूयते स्वंनराभरेन्‍्द्रे । 

यो गीयते वेदपुराणशास्त्रे स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥ १२॥ 

यो दर्शनज्ञानसुखस्वभाव समस्तससाराविकारवाह्म । 

समाधिगम्य परमात्मसज्ञन स देवदेवों हृदये ममास्तास्‌ ॥ १३ ॥। 

निषूदते यो भवदु खजाल निरीक्षते यो ;जगदन्तरालस्‌ । 

यो5न्तगंतो योगिनिरीक्षणीय स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥ १४ ॥ 

विमुक्तिमार्गप्रतिपादको यो यो जन्ममृत्युव्यसनादतीत । 

ब्िछोकलोकी विकलोह$कलक स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌॥ १५॥ 

क्रोडीकृताशेषशरी रिवर्गा रागादयो यस्य न सन्ति दोषा । 

निरिन्द्रियो ज्ञानमथो5नपाय स देवदेवो हृदये ममास्ताम्‌ ॥ १६ ॥ 


विश्व-स्वरूप ३९, 


यो व्यापको विश्वजनीनवृत्ते सिद्धों विबुद्धों धुतकर्मंबन्ध । 
ध्यातो धुनीते सकल विकार स देवदेवों हृदये ममास्तास्‌॥ १७ ॥” 
-भावनाद्वात्रिशतिका 


विश्व-स्वरूप 


जो विष्व सर्वज्ञ, वीतराग परमात्माकी ज्ञान-ज्योतिके द्वारा आलोकित किया 
जाता हैं उसके स्वरूपके सस्बन्धमें विशेष विचार करना आवद्यक प्रत्तीत होता 
हैं। जब तत्त्व-शानके उदय तथा विकासके लिए सात्त्विक भावापन्न व्यक्ति 
यह सोचता हैं- 
“को में ? कहा रूप है मेरा ? पर है कौन प्रकारा हो ? 
कफो भव-कारन ? बध कहा ? को आस्रव-रोकनहारा हो ? 
खिपत बधघ-करमन काहे सो ? थानक कोन हमारा हो ?” 
-केविवर भागचन्द्र 


तब भआत्म-स्वरूपके साथ-साथ जगत॒के अस्तस्तऊलका सम्यक्‌ परिशीलन भी 
अपना साधारण महत्त्व रखता है। साधारणतया सुक्ष्म चर्चाकी कठिनतासे भीत 
व्यक्तितो यह कहा करता हैं कि विश्वके परिचयमें क्या घरा है, अरे लोक- 
हित करो और प्रेमके साथ रहो, इसीमें सब कुछ $ । ऐसे व्यक्तियोको पथप्रदर्शक 
यदि माना जाय तो जगतूरमें ज्ञान-विज्ञान, कला-कोशलू आदिके विकासादिका 
अभाव होगा । यह सत्य है कि कऋृतिमें पवित्रताका प्रवेश हुए बिना परमधासकी 
प्राप्ति नही होती, किन्तु उस कृतिके लिए सम्यक्‌ ज्ञानका दीप आवश्यक है, 
जो अज्ञान-अधकारको दूर करे ताकि मार्ग और अमार्गका हमें सम्यकबोघ हो । 
जगत्‌की विशालता और उसके रगमचपर प्रकृति नटीकी माँति-माँतिकी लीलाओ- 
के मध्ययनसे सम्यक आचरणको जितना बल और प्रेरणा प्राप्त होती है, उतनी 
अन्य उपायोंसे नही । रेलका इन्जिन जिस तरह वाष्प के बिना अवरुद्ध-गति हो 
जाता है, उसी तरह विश्व क्या है, उसमें मेरा क्या और कौन-सा स्थान है ? 
आदि समस्याओंके समाधानरूपी बछके अभावमें जीवनकी रेल भी मुक्ति-पथमें 
नही बढती ! 


'४० जेनशासन 


जिस प्रकार आजका शिक्षित भौतिक शास्प्रोके विपयमें सृक्ष्मसे सूदम गवेषणा 
ओर शोघका कार्य करता है तथा अपने कार्यमे अधिक सलग्नताके कारण वह 
अपने प्राणोका खेल करनेसे भी मुख नहीं मोडता, यदि उस प्रकारकी निष्ठा और 
तत्परता भात्म-विकासके अगभृत विद्वके रहस्य-दर्णनके लिए दिखाए तो कितना 
हित न हो ” समय और छाक्तिके अपव्ययकी विचित्र सूझ आत्माके सच्चे कल्याण- 
की बात सोचने-समझ्षनेके मार्गमें उपस्थित की जाती है । किन्तु आत्माको विपय- 
भोगोमें फंसा परतन्त्र और दु खी बनानेवाली सामग्रीका सग्रह करना अथवा 
चर्चामे समस्त जीवनकी आहुति करना भी जीवनका सदृग्यय समझा जाता है-- 
कैसी विचित्र वात है यह | 


यदि इस विषयका वैज्ञानिक विष्लेपण किया जाय तो विदित होगा कि 
दृष्य-जगतमें सचेतन तत्त्व (इसे उपनिपदोमें भात्मा' कहा गया है) भौर 
अचेतन तत्त्वोका सदृभाव हैं । 'सत्य ब्रह्म, जगन्मिध्या'-एक ब्रह्म हो तो सत्य है 
और शेप जगत्‌॒ काल्पनिक सत्य हँ-स्पष्ट शब्दोमें मिथ्या है, यह वेदान्तियोकी 
मान्यता वास्तविकतासे समन्वय नहीं रवती । आत्म-तत्त्वका सदुभाव जितने 
रूपमें परमार्थ है, उतने ही रूपमें अचेतन तत्त्व भी वास्तविक है | दार्शनिक 
विदलेषणकी तुलनापर सत्यकी दृष्टिसे सचेतन-अचेतन दोनो तत्त्व समान हैं । 
अत जगतृको मिथ्या माननेपर ब्रह्मकी भी वही गति होगी । 

तत्त्वमें उत्पत्ति, स्थिति तथा विनाश स्वभाव पाया जाता है! ऐसी कोई 
सदात्मक वस्तु नही है, जो केचल स्थितिशील ही हो तथा उत्पत्ति और विनाशके 
चक्रसे बहिभूत हो । जैन सूत्रकार आचार्य उमाध्वासों ने लिखा है कि-उत्पाव- 
व्ययश्रोग्पुक्त सत्‌”* । इस विषयमें पञ"चाध्यायीकार लिखते हैं जि- 'तत्त्वका- 
लक्षण सत्‌ है। अभेद दृष्टिसे तत््वको सत्स्वरूप कहना होगा । यह सत्‌ स्वत 
सिद्ध है-इसका अस्तित्व अन्य वस्तुके अवलम्बनकी अपेक्षा नहीं करता। 
इसी कारण, यह तत्त्व अनादि निघन है-स्वसहाय भौर विकल्प-रहित भी हैं? । 

साधारण दृष्टिसे एक ही वस्तुमें उत्पत्ति-स्थिति-व्ययका कथन असम्भव बार्तो- 
का भण्डार प्रतीत होता । किन्तु सूक्ष्मविचार भ्रमका क्षणमात्रमें उन्मूलन किये 


बिना न रहेगा । यदि आम! को पदार्थ (तत्त्व) का स्थानापन्‍न समझा जाए, तो 
कहना होगा कि कच्चे आममें पकनेके समय हरेपनका विनाश हुआ, पीले रग- 





१ प० राहुलजीने इस विषयको असत्य रूपसे दर्शन-दिग्दर्शन' में लिखा है । 
तत््वार्थसूत्र ५। ३० । 

३ “तत्त्व सललाक्षणिक सन्मात्र वा यत स्वत सिद्घम्‌ । 
तस्मादनादिनिघत स्वस॒हाय निविकल्प चे।॥। 


विश्व-स्व रूप हि 


वाली पकी अवस्थाका उसी समय प्रादुर्भाव हुआ और इन दोनो अवस्थाओको 
स्वीकार करनेवाले आमका स्थायित्त्व-प्रौव्यत्व घना रहा । यह तो उस 'सत्‌' 
के दर्शनकी दृष्टिका भेद है जो एक सत्‌ अथवा तत्त्व त्रिविध झूपसे ज्ञान-गोचर 
बनता है। आमकी पीली अवस्थापर दृष्टि डालनेसे सत्‌का उत्पाद हमारे दृष्टि-विन्दुर्मे 
प्रधान बनता है । विनाश होनेवाले हरे रगको लक्ष्य-गोचर बनानेपर सत्‌का 
विनाश हमें दिखता है। आम-सामान्यपर दृष्टि डालनेपर न तो उत्पाद मालूम 
होता है और न व्यय । इस आमसके समान विदवके सम्पूर्ण पदार्थ उत्पाद, व्यय 
तथा प्रौव्य युक्त हैं। ताकिक समस्तभव्रने इसी लिए तत्त्वको पूर्वोक्त त्रिविधताओं- 
से समसन्वित स्वीकार किया हे-'पतस्मात्‌ तत्त्व पश्यात्मफम्‌) ।! 


इस त्रिविघ तत्त्ववृष्टिमें किन्हीको तीन्र विरोधका दर्शनरूपी तर्काभास चैन 
नही लेने देता । उन्हें इस बातको ध्यानमें रखना होगा, कि तत्त्व-दर्शनकी तीन 
दृष्टियोके परिणामस्वरूप वह सत्‌ त्रयात्मक प्रतीत होता है। विरोध तो तब 
हो जब एक ही दृष्टिसे तीनो बातोका वर्णन किया जाए। नवीन पर्यायकी अपेक्षा 
उत्पाद कहा है और पुरातन पर्यायकी दृष्टिसे व्यय |बतलछाया है | नवीन पर्यायकी 
दृष्टिसे उत्पादके समान व्यय कहा जाए अथवा पुरातन पर्यायकी अपेक्षासे ही 
व्ययके समान उत्पाद माना जाए अथवा श्रौ्यता स्वीकार की जाए तो विरोध 
तत्त्वकी अवस्थितिको सकटापन्न बनाए बिना न रहेंगा । स्थाद्वादकों सब्ज्जीवनी- 
के सस्पर्दाको प्राप्त करनेपर विरोधादि विकारोका विष तत्त्वका प्राणापहरण न 
कर उसे अमर-जीवन प्रदान करता है । इस स्यादुवाद विद्याके विषयमें विशद 
विवेचन आगे किया जाएगा । इस प्रसगमें इतनी वात ध्यानमें रखनी चाहिए कि 
कोई वस्तु एकान्तसे स्थितिशील उत्पत्ति अथवा विनाशात्मक नही पायी जाती । 
अतएव वेदान्तियोंका ब्रह्म जितना अधिक सत्य है, उतने ही अन्य तत्त्व भी हैं । 

विज्ञान-विचारसम्पल्न दार्शनिकचिन्तन तो यह बताता है कि सम्पूर्ण विदव 
पर्याय अवस्था (7४००८४४०7) की दृष्टिसे क्षण-क्षणमें पुरिवर्तनशील है । 
इस दृष्टिसे तत्वको क्षणिक विनाशी अथवा असत्रूप घारण करनेवाला भी कह 
सकते हैँ । यदि उस तत्त्वपर द्रव्य (5775&:४7८०) की अपेक्षा विचार करें तो 
तत्त्वकों आदि और अन्तरहित अगीकार करना होगा । सर्वथा असत्‌ या अभाव- 
रूप होनेवाली वस्तुको आधुनिक-विज्ञानका पण्डित भी तो नही मानता । वस्तु 
कितने ही उपायों द्वारा मृत्यु अथवा विनाशके मुखमें प्रविष्ट करायी जाए, उसका 
समूल नाश न होकर मूलभूत तत्त्व अवद्य अवस्थित रहेगा । इस महान्‌ सत्यको 
स्वीकार करनेपर विश्व-निर्माण-कर्त्ता ईश्वरको न मानते हुए भी जगतुकी सुव्यवस्था 


१ आप्तमीमासा इलो० ६० | 


४२ जेनशासन 


आदिमें बाधा नहीं पड़ती, क्योक्ति यह जगत्‌ सतृस्वरूप होनेते अनादि 
और अनिधन-अनन्त है । भला, जिन तत्त्वोकी अवस्थितिके लिए स्वयका वल 
प्राप्त है, दूसरे शब्दोमें जो स्वका अवलम्बन करनेवाले आत्म-णवितका भाश्रय 
तथा सहयोग प्राप्त करनेवाले हैं, उनके भाग्य-निर्माणकी बात अन्य विजातीय 
वस्तुके हाथ सौपना अनावश्यक ही नहीं, वस्तु स्वरूपकी दृष्टिसि भयकर 
भत्याचार होगा । एक द्रव्य जो स्वय निसर्गत समर्थ, स्वावलम्धी, स्वोपजीवी 
है, उसपर किसी अन्य शक्तिका हस्तक्षेप होना न्यायानुमोदित नहीं कहा जा 
सकता । वास्तवमें देखा जाए तो जगत्‌ पदार्थोके समुदायका ही नाम है, पदार्थ- 
पुज्जको छोड विश्व नामकी और कोई वस्तु ही नही जो अपने स्रष्टाका सहारा 
चाहे । वस्तुका स्वाभाविक स्वरूप ऐसा हूँ कि उसे अन्य भाग्य-विधाताकी कोई 
आवश्यकता नही है, जिसकी इच्छानुसार वस्तुफो विविध परिणमनरूप अभिनय 
करनेके लिए वाघ्य होना पड़े । विघाताके भक्‍तोफे मस्तिष्कमें मादि तथा अन्त- 
रहित स्रष्ठाके लिए जिस युवित तथा श्रद्धाके कारण स्थान प्राप्त है वही औदार्य 
अन्य वस्तुओको अनादि निधन माननेमें प्रदर्शित करना चाहिए। इस प्रकार 
जब विश्व अनादि-निघन है, तब बाइविलकी यह मान्यता कि “परमात्माने छह 
दिनमें सम्पूर्ण जगत्‌को बनाया, मनुष्यके आकारकों बना फूंक मारकर उसमें 
रूह पैदा कर दी, इस महान्‌ कार्यके करनेसे श्रान्त होनेके कारण रविवारको 
वह विश्वाम करता रहा,” ताकिकताकी कसौटीपर अथवा दार्शनिक परीक्षणमें 
अश्निमें नही टिक पाती । 

जिस प्रकार स्चेतन तत्त्व अनादिनिधन है, उसी प्रकार मचेतन तत्त्व भी 
है । ब्रह्महूप अण्डसे विश्वकी उत्पत्ति जिस तरह एक मनोहर कल्पना मात्र हैं, 
उसी तरह पश्चिमके पण्डित छाप्लास महाशयका यह कहना हैँ कि-“पहिले 
जगत्‌में सचेतन-अचेतन नामकी वस्तु नही थी, न पशु-पक्षी थे, न मनुष्य थे और 
न दृश्यमान पदार्थ ही । पहिल्े सम्पूर्ण सौर-मडल प्रकाशमान गैस रूपमें पिण्डित 
था, जिसे नेबुला (९०००७) कहते हैँ । धीरे-घीरे शीतके निमित्तसे वह वाष्प द्रव 
झौर दृढ़ पदार्थ बन चला, उसका ही एक अश हमारी पृथ्वी है ।” सचेतन 
जगत्‌के विषयमें कल्पनाका आश्रय लेनेवाले यह पद्चिमी विद्वान कहते हैं कि 
'अमीवा' नामक तत्त्व विकास करते हुए पशु-पक्षी, मनुष्य आदि रूपमें प्रस्फुटित 
हुआ । एक ही उपादानसे बननेवाले प्राणियोकी भिन्‍नता का कारण डारबिन 
अकध्मात॒वादको बताता है; किन्तु ले मार्फकका अनुमान है कि बाह्य परिस्थितियोने 
प्रिवतंन और परिवर्धतका कार्य किया है, जिसमें अभ्यास, आवश्यकता, परम्परा 
आदि विशेष निमित्त बनते हैं। विकास सिद्धान्तके महान्‌ पण्डित डारविन 
महाशयने ही यह नवीन तत्त्व खोजकर बताया, कि मनुष्य बन्दरका विकास- 





वचिरव-स्व॒रूप्‌ 


युक्त रूप है। प्रतीत होता है कि यूरोपियन होनेके कारण डारविनको सन्तुलनके 
लिए अपने देशवासी बन्दर और मनुष्योमें चिन्तना करनों पडी होगी । इसीलिए 
विनोद-शील शायर अकबर कहते हैं- 

“बकोौले डारविन हरजते भादम थे बुजना (बन्दर)। 

हो यकी हमको गया यूरोपके इसा देखकर ॥” 


यह बताया जा चुका है कि विश्वमे सचेतन-अचेतन तत्त्वोका समुदाय विश्व- 
विविधता त्था हास अथवा विकासका कार्य किया करता है। आत्मतत्त्वके स्वतन्न 
अस्तित्वके विषयमे पर्याप्त विचार हो चुका, अत जडतत्वके विषयमें विशेष 
विचार करना आवद्यक है । जिस जड-तत्त्वका हम स्पर्शन, रसना, ध्राण, चक्षु 
तथा कर्ण इन पांच इन्द्रियोके द्वारा ग्रहण अथवा उपभोग करते हूँ, उस जडतत्त्व- 
को जैन दार्शनिकोने 'पुद्गल' सज्ञा दी है । जिसमे स्पर्श, रस, गन्च तथा वर्ण 
पाये जाते हैं उसे पुदूगल (॥४७५८०) या मैटर कहते हैं । साख्य दर्शनके शाव्द- 
कोशका प्रकृति” शब्द पुद्गलको समझनेमे सहायक हो सकता है। अन्तर इतना 
है कि प्रकृति सृक्ष्म है और जिस प्रकार पुद्गलका प्रत्येकको अनुभव होता हैं इस 
प्रकार प्रकृतिका बोध तवतक नही होता जब तक कि वह महत्‌ अहकार आदि 
रूपमें विकसित होती हुई वृहत्‌ मूतिमान्‌ रूपकफो घारण न कर ले । 

पुद्गलमें स्पर्श, रस, गन्ध तथा वर्णका सदूभाव अवश्यम्मावी है! । ये चारों 
गुण प्रत्येक पुदूगलके छोटे-बडे रूपमे अवश्य होगे । ऐसा नही है कि किसी पदार्थमें 
केवल रस अथवा गन्ध आदि पृथक्‌-पृथक्‌ हो । जहाँ स्पर्श आदिमेंसे एक भी गुण 
होगा, वहाँ अन्य गुण प्रकट या अप्रकट रूपमें अवश्य पाये जायेंगे । वेशेषिक 
दर्शनकारकी दृष्टिमें वायुमें केवल स्पर्श नामका गुण दिखाई देता है । यथार्थ बात 
यह हैं कि पवनमे स्पर्शके समान रस, गन्ध, वर्ण भी हैं, पर वे अनुद्भूत अवस्था- 
में हैं। यदि केवल स्पर्श ही पवनका गुण माना जाए तो हाइड्रोजन, ऑॉक्सीजन 
नामकी पवनोके सयोगसे उत्पन्त जलमें भी पवनके समान रूपका बोध नही होना 
चाहिए था | जब जलपर्यायमें रूप आदिका बोघ होता है तब बीजरूप पवनमें भी 
स्पर्श आदिके समान रूप आदिका भी सदुभाव स्वीकार करना चाहिए। इसी 
प्रकार जड-तत्त्वके विषयमें अनेक दार्शनिकोकी भ्रान्त घारणाएं हैं । वस्तुत देखा 
जाए तो पुदूगल अगणित रूपसे परिवर्तनका खेल दिखाकर जग्रतृको चमत्कृत 
करता है । चार्वाकके समान पृथ्वी, जल, अग्नि, वायुरूप भूत्तचतुष्टय पृथक्‌ 
अस्तित्व नही रखते । जो पुदुगलू-परमाणु पथ्वीरूपमें परिणत होते हैं, अनुकूल 
सामग्री पाकर उनका जल पवनादिरूप परिवर्तन हुआ करता है। दृश्यमान जगतूर्में 
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ड्ड जैनशासन 


जो पौद्गलिक खेल है उसके आधारभूत प्रत्येक "पुद्गलमें स्पर्श, रस, गन्ध, वण 
पाया जाएगा। 


वैशेषिक दर्शन अग्निके तेजस्वी रूपके समान सुवर्णके तेजपूर्ण वर्णकों देख 
उसमें अनुद्भूत अग्नि तत्त्वकी अद्भुत कल्पना करता है ।* यदि शक्तिकी अपेक्षा 
कहा जाय तो जलीय परमाणुओ तकमें अग्तिरूप परिणत होनेकी भी सामर्थ्य है । 
इतना ही क्यो, वह तो अनन्त प्रकारका परिणमन दिखा सकते हैं । ऐसी स्थितिमें 
सुवर्णमे अनुदूभूत अग्नितत्त्वसदृश विचित्र वैज्ञेपिक मान्यताएँ सत्यको भूमिपर 
प्रतिष्ठा नही पाती । 


साख्यदर्शन जड प्रकृतिको अमूर्तिक मान मूर्तिमान्‌ विश्वको सृष्टिको उसकी 
कृति स्वीकार करता हैँ । पर वैज्ञानिकोको पसे स्वीकार करनेमे कठिनता पडेगी 
कि अमूर्तिकसे मूर्तिककी निष्पत्ति किस न्‍्यायसे सम्भव होगी ? जैन दार्शनिक 
पुदूगलके परमाणु तकको मूर्तिमान्‌ मानकर मूर्तिमान्‌ जगत्‌के उद्भवकों बताते हैं । 


रेडियो, ग्रामोफोन, अणुबम आभादि जगतुको चमत्कृत करनेवाली वैज्ञानिक 
शोध और कुछ नही पुदूगलकी अनन्त शक्तियोमेंसे कतिपय शक्तियोका विकास- 
मात्र है । वेज्ञानिक लोग एक स्थानके सवादकों “ईथर' नामके काल्पनिक माध्यम- 
को स्वीकार कर सुद्र प्रदेशमें पहुँचाते हैं। इस विषयमें हजारो वर्ष पूर्व जैन 
वैज्ञानिक ऋषि यह बता गये हैं कि पुदुूगल-पुञ्ज (स्कन्ध) की एक सबसे बडी 
महास्कन्ध) नामकी सम्पूर्ण लोकव्यापी अवस्था हैं। वह अन्य भौतिक वस्तुओके 
समान स्थुल नही है । उस सूक्ष्म किन्तु जगतृव्यापी माध्यमके द्वारा सुदुर प्रदेशके 
सवाद आदि प्राप्त होते हैं | शब्द उस पुद्गलकी ही परिणति हैं । आज भौतिक 
विज्ञानके पण्डितोने छाब्दका सग्नह करना, यन्त्रोके द्वारा घटाने-बढ़ाने आदि कार्यों- 
से उसे मौतिक या पौद्गलिक माननेका मार्ग सरल कर दिया है, अन्यथा वैशेषिक 
दर्शनवालोको यह समझाना अत्यन्त कठिन था कि शब्दको आकाशका गुण कहने 
वाली उनकी मान्यता सशोघनके योग्य है । शन्दको अनादि आकाशका गण मान 
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विश्व-स्वरूप ५ 


मीमासक लोग भी वेदको अपौरुषेय सिद्ध करनेमें एडीसे चोटी त्तक पस्तीना बहाया 
करते थे । इस तरह शब्दको पुद्ूगलकी पर्याय माननेपर अनेक पुरातन भारतीय 
दार्शनिकोकी भ्रान्त धारणाएँ धराशायी हो जाती हैं । 

पुदुगलकी अचिन्त्य शक्ति जैन सन्तोके प्रकृतिके सूक्ष्म अध्ययनका परिणाम 
हैं। पाधिव पत्थरका कोयला अग्निरू्प परिणत होते देखा जाता है, सीपके 
आधारको पाकर जलबिन्दुका पार्थिव मोतीरूपमें परिणमन होता है। इस प्रकार 
विचित्र पौदूगलिक परिणतिको हृदयगम करते हुए दर्शनशास्त्रकी भूल-भुलैयासे 
मुमुक्षको अपनी रक्षा करनी चाहिए । 

इस पुदुगलसे सम्बद्ध जीव जगत्‌में अगणित रूप घारण करता हूँ । ज्ञान और 
आनन्दस्वरूप आत्माकों पौदूगलिक शाक्तियाँ ही इस शरीरखूपी कारागारमें बन्दी 
बना अपनी विचित्र शक्तिका प्रदर्शन करती हैं । पृथ्वी, जल, अग्नि, वृक्ष, पवन 
आदि छारीरोको घारण कर यह जीव पृथ्वी आदि नामसे पुकारा जाता है- 
तत्त्वत सब आत्माएँ समान हैं । यह पुदूगलकी पोशाक ही उनमें पार्थवयकी 
प्रतोति कराती है । पृथ्वी, जल आादि रूपमे पुद्गलके निमित्तसे जीवकी परिणत्ति 
जानकर तथा उसका यथार्थ रहस्य न समझ कुछ शोधक विद्वान” यह विचित्र 
घारणा कर बैठे कि जैनियोने सम्पूर्ण पृथ्वी, जल, पवनरूप स्वततन्त्र एक-एक 
जीवात्मा स्वीकार किया है । उन्हें मालूम होना चाहिए कि पाषाण, मृत्तिका, जल, 
हिम, अग्ति आदिमें अनन्त विकास-शृन्‍्य आत्माओंका सद्भाव जैन दार्शनिकोने 
माना हैं। उत्तररामचरित्रमें वणित देवी सीताका पृथ्वी माताकी गोदमें समा 
जानेवाली बात यहाँ नही स्वीकार की गयी है । इस विश्वाल पृथ्वीको पुदूगलकी 
स्थल पर्याय मात्र माना गया है, उसमें मातृत्व अथवा देवीपनेकी कल्पना जैन 
वैज्ञानिकोने स्वीकार नहीं की । 

इस पुदूगलका सबसे छोटा भरश् जिसका दूसरा भाग न हो सके परमाणु 
कहलाता हैं। यह परमाणु अत्यन्त सूक्ष्म होता है । जब स्निग्धता और रुक्षताके 
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|! 
कारण दो या अधिक परमाणु मिलकर बँघते है, तब पुजीभूत परमाणुपिण्डको 
'स्कन्ध' कहते हैं। वैशेषिक दर्शन अपनी स्थूछ दृष्टिसे सुर्यके प्रकाशमें चलते 
फिरते धूलि आदिके कणोको परमाणु समझता हैं। ऐसे कथित कथा विभागरहित 
कहे जानेवाले वैशेषिकके परमाणुओंके वैज्ञानिकोने विद्युत शक्तिकी सहायतासे 
अनेक विभाग करके अणुवीक्षण यन्त्रसे दर्शन किए हैं। जैन दार्शनिकोकी सूक्ष्म- 
चिन्तना तो यह बताती हैं कि किसी भी यन्त्र आदिकी सहायतासे परमाणु हमारे 
नयनगोचर नही हो सकता | जो पदार्थ चक्षु-इन्द्रियके द्वारा गृह्दीत होते हैं, वे 
अनन्त परमाणुओके पिण्डीभूत स्कन्ध है । वैज्ञानिक जिसे परमाणु कहेंगे, जैन 
दार्शनिक उसमें अनन्त सूक्ष्म परमाणुओका सद्भाव बताएँगे । इसका कारण यह 
है कि सम्पूर्ण विक्ेतिका नाश करनेवाले सर्वज्ञ परमात्माकी दिब्य ज्ञानज्योतिसे 
प्रकाशित तत्त्वोका उन्हें बोध प्राप्त हुआ है। इसीलिए वैज्ञानिकोने जो पहिले 
लगभग सात दर्जनसे भी अधिक मूल तत्त्व (8०7०75) माने थे और अब 
जिनकी सख्या बहुत कम हो गयी है, उनके विपयमें जैनाचार्योंने कहा है कि स्पर्श, 
रस, गन्व भौर वर्णवाले अनेक तत्त्व नही है । एक पुदुगल तत्त्व है जिसने बडे- 
बडे दार्शनिको तथा वैज्ञानिकोको भू लभुलैयामें फेंसा अनेक मूल तत्त्वके माननेको 
प्रेरित किया । 

वैद्ेषिकदर्शनकी नौ द्रव्यवाली मान्यतापर विचार किया जाए, तो कहना 
होगा कि पृथ्वी, अप्‌, तेज, वायु नामक स्वतत्र तत्त्वोके स्थानपर एक पुदूगलको ही 
स्वीकार करनेसे कार्य बन जाता है क्योकि उनमें स्पर्शादि पुदूगलके गुण पाये जाते 
हैं । दिक्‌ तत्त्व आकाशसे भिन्‍न नही, आदि | 

जीव तथा पुदुगलमें क्रियाशीलता पायी जाती है । इनको स्थानसे स्थानान्तर- 
रूप क्रियामें सामान्य रूपसे तथा उदासीन सहायक €पमें धर्म द्रव्य (१४०वा०चा 
० १४०५७००) नामके माध्यमका अस्तित्व माना गया है । इसके विपरीत जीव 
और पुदुगलकी स्थितिमें साघारण सहायक माष्यमको अधर्म द्रव्य (7४८०० 
० 7२८४८) कहा गया है । ये धर्म और अधर्म द्रव्य जैन दर्शचके विशिष्ट तत्त्व 
हैं । जगतृ-प्रख्यात सत्कर्म-असत्कर्म, पुण्य-पाप अथवा सदाचार-हीवाचारको सूचित 
करनेवाले घर्म-अधर्मसे ये दोनो द्रव्य पूर्णतया पृथक्‌ हैं। ये गमतन अथवा स्थिति 
कार्यमें प्रेरणा नहीं करते, उदासीनतापूर्वक सहायता देते हैँ । मछलियोको जलमें 
विचरण करनेमें सरोवर का पायी सहायक है, बल पूर्वक प्रेरणा नही करता । 
श्रान्‍्त पिथिकोको अपनी छायामें विश्वामनिमित्त वृक्ष सहायता करते हैँ, प्रेरणा 


१ पृथिव्यपतेजोवाय्वाकाशकालदिगात्ममनासि नवेव” 
-तकंसग्रह सू० २ 


विद्व-स्वरूप ४७ 


नही | इसी प्रकार धर्म-अधर्म नामक द्रव्योका स्वभाव हैं और यही उनका 
कार्य है! । 

जीव आदिमें नवीनसे प्राचीन बननेरूप परिवर्तनका माध्यम कार (7५776) 
त्ामका द्रव्य स्वीकार किया गया है । सम्पूर्ण जीव, पुदूगल, धर्म, अघर्म, कालको 
अवकाश स्थान देने ([.0००॥४८) वाला आकाश द्रव्य((९०॥४७०४ ० 894००) भाना 
गया है । धर्म, अधर्म, आकाश ये अखण्ड द्रव्य हैं। जीव अनन्त है । पुदुगल द्रव्य मनन्‍्ता- 
नन्‍्त हैं । कालद्रव्य असख्यात अणुरूप है। कालको छोड जीव, पुदुगल, धर्म, 
अधर्म, आकाश (अस्तिरूप) सत्तायुक्‍त होकर काय बर्थात्‌, शरीरके समान बहुत 
प्रदेशवाले हैं, इसलिए, इन्हें अस्तिकाय कहते हैं । काल द्रव्यको अस्तिकाय नही 
कहा है, क्योकि वह परस्पर असम्बद्ध पृथक-पुथक परमाणुरूप है । धर्म, अधर्म 
और भाकाश तथा काछमें एक स्थानसे दूसरे स्थानमें गमनागमनरूप क्रियाका 
अभाव है इसलिए इन्हें निष्क्रिय कहा है| आकराशके जिस मर्यादित क्षेत्रमें जीवादि 
द्रव्य पाये जाते हैं, उसे 'लोकाकाश” कहते हैं और शेष आकाशको 'अलोकाकाश 
कहते हैं । एक परमाणु द्वारा घेरे गये आकाशके अशको प्रदेश कहते हैं । इस 
दृष्टिसि नाप करनेपर धर्म, अधर्म तथा एक जीवमें असख्यात प्रदेश बताये गये हैं । 
जीवका छोटे-से-छोटा शरीर लोकके असख्यातवें भाग विस्तारवाला रहता है । 
जैसे दीपककी ज्योति छोटे-बडे क्षेत्रको प्रकाशित करती हैं अर्थात्‌ जो ढेंका हुमा 
दीपक एक घडेको आलोकित करता है, वही दीपक आवरणके दूर होनेपर विज्ञाल 
कमरेको भी प्रकाशयुकत करता हैँ। इसी प्रकार अपनी सकोच-विस्तार-शक्तिके 
कारण यह जीव चिउंदटो-जैसे छोटे और गज-जैसे विशालू धरीरकों धारण कर 
उतना सकुचित और विस्तृत होता है। यह बात प्रत्यक्ष अनुभवमें भी जाती है 
कि छोटे-बडे शरीरमें पुर्णछूपसते आत्माका सद्भाव रहता हैं। अत यह दार्शनिक 
मान्यता कि-या तो जीवको परमाणुके समान अत्यन्त अल्प-विस्तारवारा अथवा 
बाकाशके समान महत्‌-परिणामवाला स्वीकार करना चाहिए, अनुमव ओर युक्तिके 
प्रतिकूल है। उन लोगोकी ऐसी घारणा है कि आत्माकों यदि अणु और महतृ- 
परिभाणवाला न माना गया तो वह अविनाशीपनेकी विशेषतासे रहित हो 
जाएगा । 

इस विचार-घाराकी आलोचना करते हुए जैन दाशंनिकोने कहा है कि अणु 





१ “गतिस्थित्युपग्रहो धर्माधर्मयोरुपकार /-त० सूत्र ५-१७। 
२ देखो, त० सूत्र (मोक्षशास्त्र) अध्याय ५ सूत्र २२, १८, ६। 
हे वही सत्र ४ । 

४ अनतवपीर्य-प्रमेयरत्नमाला--पृ० १०७,८ । 


४८ जेनशासन 


या महत्‌-परिमाणवाला पदार्थ ही नित्य हो, अविनाशी हो और मध्यम परिमाण- 
वाले पदार्थ विनाशशील हों, ऐसा कोई परिमाणक्ृत नित्यानित्यत्वका नियम 
नही पाया जाता। जब एकान्त नित्य भथवा भअनित्य स्वरूप वस्तु ही नही हैं तव 
अनित्यताकी आपत्तिवश अनुभवमें मानेवाली आत्माकी भध्यमपरिमाणताकों 
भुलाकर प्रतीति और अनुभवविरुद्ध आत्माको अणुपरिमाण या महतृपरिमाणवाला 
मानना तर्कसगत नही है । ऐसा कोई अविनाभाव सम्बन्ध नही है कि मध्यमपरि- 
माणवाला अनित्य ही हो और अन्यपरिमाणवाला नित्य । भरत तत्त्वार्थसृत्रकारने 
ठीक लिखा है कि-प्रदीपके ' समान प्रदेशोके सकोच-विस्तारके द्वारा जीव लोका- 
काशके हीनाधिक प्रदेशोको व्याप्त करता है । 

जैन दार्शनिकोके द्वारा वणित इस जग्रतूमें जीव, पुदूगल, आकाश, काल 
नामक द्रव्योकी मान्यताके विषयमें अनेक दार्शनिकोकी सहमति प्राप्त होती है । 
किन्तु धर्म और अधर्म नामक द्रव्योका सद्भाव जैनदर्शनकी विशिष्ट मान्यता है 
और जिसे माने बिना दार्शनिक-चिन्तना परिपूर्ण नही कही जा सकती । गम्भीर 
विचार करनेपर विदित होगा कि जिस प्रकार अपने स्थानपर रहते हुए पदार्थमें 
नवीनता-प्राचीनतारूपी चक्रका कारण काल नामक द्रव्य माना है और सम्पूर्ण 
द्रव्योकी अवस्थितिके लिए अवकाश देनेवाला आकाश द्रव्य स्वीकार किया है, 
उसी प्रकार क्षेत्रसे क्षेत्रास्तर जानेमें सहायक तथा स्थितिमें सहायक (7०ताणयप) 
घर्म-अधमं-नामक द्रव्योका अस्तित्व अगरीकार करना तक॑सगत है । 

रये जीवादि छह द्रव्य कभी कम होकर पाँच नही होते और न बढकर सात 
होते हैं। जिस प्रकार समुद्रमें लहरें उठा करती हैं, विलीत भी होती हैं, फिर 
भी जलकी अपार राशिवाला समुद्र विनष्ट नही होता, उसी प्रकार परिवर्तनकी 
भेंवरमें समस्त द्रव्य घूमते हुए भी अपने-अपने अस्तित्वको नहीं छोडते । इस 
द्रव्यसमृदायमेंसे अपने आत्मतत्त्वको प्राप्त करनेका ध्येय, प्रयत्त तथा साधना 
मुमुक्ष्‌ मानवकी रहा करती है। विश्वका वास्तविक रूप समझने और विचार 
करनेसे यह आत्मा अमसे बचकर कल्यागकी ओर प्रगति करता हैं । 

इस विश्वके वास्तविक स्वरू्पका विचार करते-करते आत्मा विषयभोगोंसे 
विरक्‍्त हो विलक्षण प्रकाशयुक्त दिव्य जीवबकी भोर झुकता हूँ । देशिए, एक 
कवि कितने उद्वोधक शब्दोंसे मानव-आकृतिघारी इस छोक और उसके द्रव्योका 
विचार करता हुआ आत्मोन्मुख होनेकी प्रेरणा करता है-- 





१ प्रदेशसहारविसर्पाम्या प्रदीपवत्‌ ।/--त० सूत्र ५१६ । 
२ “नित्यावस्थितान्यरूपाणि/--त० सूत्र ५-४। 


आत्म-जागरणके पथपर डर, 


लोक अलोक अकाश माहि थिर, निराघार जानो | 
पुरुष रूप कर कटी भये, षट्द्ृव्यन सो मानो।॥॥ 
इसका कोई न करता, हरता अमिट अनादो है। 
जीव रू पुद्गल नाचे यामें, कर्म उपाधी है। 
पाप-पुल्य सो जीव जगत में, नित सुख दुख भरता | 
अपनी करनी आप भरे सिर ओरन के घरता॥ 
मोह कर्को नाश, मेटकर सब जगकी आसा। 
तलिज पदमसे थिर होय, लोकके सीस करो वासा ॥ 
--कविवर मगतराय-वारहभावना 


आत्म-जागरणके पथपर 


इस विश्वकी वास्तविकत्तासे सुपरिचित मानव ग्रम्मीर चिन्तनामें निमरन हो 
सोचता है, जब मेरा आत्मा जड-पुदुगल-आकाश आदिसे 'गुण-स्वभाव आदिकी 
अपेक्षा पूर्णतया पृथक्‌ हैँ तब अपने स्वरूपकी उपलब्पिनिमित्त क्‍यों न मैं समस्त 
सासारिक मोहजालका परित्याग कर परम निर्वाणके लिए प्रयत्न करूँ ? भगवान्‌ 
भहावीरके समक्ष भी ऐसा हो प्रदन था, जब तारुण्य-श्रीसे उनका शरीर अलकृत 
था और उनके पिता महाराज सिद्धार्थ उनसे विवाह-वन्धनको स्वीकार कर राज- 
कीय भोगोकी ओर उनकी चित्तवृत्तिको खीचनेके प्रयत्नमें तत्पर थे। भगवान्‌ 
महावीरका आत्मा सर्वप्रकार समर्थ एवं परितुष्ट था इसलिए उसने मकडीकी 
तरह अपना जाल बुनकर और उसीमें फेस जीवन गवानेकी चेब्टा न की, किन्तु 
सम्पूर्ण विकारोपर विजय पा परिपूर्ण आत्मत्वको पानेके लिए दुर्वलताओंके वर्घधक 
सकीर्ण गृहवासको तिलाजलि दे दिगम्वरमुद्रा घारण कर जात्मसाधनानिमित्त 
सन्त वहि सत्य, अहिसा, ब्रह्म चर्य, अपरिग्रह, अचोय॑ंका प्रशस्त पथ स्वीकार 
किया, मौर अपनी सच्ची और सुदृढ साधनाके फलस्वरूप उन्होंने कर्म-राश्षिको 
चुर्ण कर अनन्त-आनन्द, अनच्तज्ञान, अनन्त-शक्ति, अविनाशी जीवन आदि 
अनुपम विभूतियोका अधिपतित्व प्राप्त किया । लेकिन एकदम महावीर बननेके 
कठिन और लोकोत्तर मार्गपर चलनेकी क्षमता मोही और विपयॉमे फंसे हुए 
वासनाओंके दासोमें कहाँ है ? जो जात्मा कर्मशनन्नुओका हस्तक वन अपने आत्म- 

है 


५० -  जैनशासन 


त्वको भूल महाकवि बनारसोदासजीके शब्दोमें--' ब्रह्मघाती मिथ्याती महापात- 


की” के नामसे पुकारा जाता है, वह भला कैसे आत्मजागरणके उज्ज्वल पथप्र 
एकदम चल सकता है ? 


रोगाक्रान्त नेत्र जिस प्रकार प्रकाशकों देख पीडाका अनुभव करते हुए आँखो- 
को मीच अधेका अनुकरण कराते हैं, इसी प्रकार मोह-रोगसे पीडित अविवेकी 
प्राणी विषय-भोगकी लछालसासे आकर्षित हो सम्यकज्ञानके प्रकाशपूर्ण जीवनके 
महत्त्वको भुला भोगी और विपयासक्तकी जिन्दगीको ही अपने जीवनका आदि 
तथा चरम लक्ष्य समझता हैं । 


सत-समाग्म, पवित्र ग्रथोका अनुशीलन और सुद्देवसे आत्मनिर्मलताके योग्य 
सुदिनके आनेपर किसी सौभाग्यशालोकी मोहाघकरार-निमग्न आत्मामें निर्मल ज्ञान- 
सूर्यके उदयको सूचित करनेवाली विवेक-रश्मिर्या अपने पुण्य प्रकाशकों पहुँचा 
जीवनको आलोकित करने लगती हैं। उस समय वह भात्मा निर्वाणसुखके 
लिए लालायित हो अपना सर्वस्व माने जानेवाले घन-वैभव आदि परिकरको क्षण- 
भरमें छोडनेको उद्यत हो जाता है । ऐसा हो प्रकाश जैन-सम्राद चन्द्रगुप्त मोर्यको 
ब्रह्मषि श्रुत॒केवली भद्वबाहु मुनीन्द्रके सन्निष्यमे प्राप्त हुआ था । इसीलिए उन्होने 
अपने विज्ञाल भारतके साम्राज्यको तृणवत्‌ छोडकर आत्म-सतोप और ब्रह्मानन्दके 
लिए दिगम्बर अकिचन मुद्रा घारणकर श्रमणबेलगोलाकी पु+य वीथियोको अपने 
पद-चिन्होंसे पवित्र किया था । 

जिस प्रकार लौकिक स्वाबीनताका सच्चा प्रेमी सर्वस्वका भी परित्याग कर 
फाँसीके तस्तेकों प्रेमसे प्रणाम करते हुए सहर्प स्वीकार करता है, उसी प्रकार 
निर्वाणका सच्चा साधक ओर मुमुक्षु तिल-तुप मात्र भी परिग्नहसे पूर्णतया सम्बन्ध- 
विच्छेद कर राग-द्वेप, मोह, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि विकृृत्तियोका पूर्णतया 
परित्याग कर शारीरिक आदि बाघधामोकी ओर तनिक भी दृष्टिपात न कर उपेक्षा 
वृत्तिको अपनाकर, आत्मविश्वासको सुदृढ करते हुए सम्यक्-ज्ञानके उज्ज्वल प्रकाश 
में अपने अचिन्त्य तेजोमय आत्म-स्वरूपकी उपलब्विनिमित्त प्रगति करता है । 


आत्मशक्तिकी अपेक्षा प्रत्येक आत्मा यदि हृदयसे चाहे और प्रयत्व करे, तो वह 
अनन्त-शान्ति, अनन्त-शक्ति, अनन्त-ज्ञान आदिसे परिपूर्ण आत्मत्वको प्राप्त कर 
सकता है । किन्तु मोह और विषयोकी आसक्ति आत्मोद्धारकी ओर इसका कदम 
नही बढने देती । मोहके कारण कोई-कोई आत्मा इतना अध और पगमु बन जाता 
है कि वह अपनेको ज्ञान-ज्योतिवाा आत्मा न मान जडतत्त्वसदृण समझता है । 
यह शरीरमें आत्मबुद्धि करके शरीरके ह्वासमें आत्माका छहास और उसके विका- 
समें आत्म-विकासकी अज्ञ कल्पना किया करता है। भ्रबुद्ध कवि दोलतरामजीने 
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ऐसे बहिदू ष्टि आत्म-विमुख प्राणीका चित्रण करते हुए कहा है कि यह मूर्ख प्राय 
सोचा करता हैं- 


“में सुखी दुखी मे रक राव। मेरे गृह धन गोधन प्रभाव॥ 
मेरे सुत तिय मै सबल-दोन। वेरूप सुभग मूरख अ्रवीन ॥। 
तन उपजत अपनी उपज जान | तन नसत आपको नाश मान ॥ 
रागादि प्रकट ये दुख देन । तिनही को सेवत गिनत चेन ॥ 
शुभ अशुभ बधके फल मँझार | रति अरति करे निजपद विसार ॥” 
““छहंढाला 
इस प्रकार अपने स्वरूपको भूलनेवाला 'बहिरात्मा” भिध्यादृष्टि' अथवा 
अनात्मज्ञ' शब्दोसे पुकारा जाता है । अनात्मीय पदार्थोमे आत्मबुद्धि घारण करने 
की इस दृष्टिको अविद्या कहते हैं | अध्पात्मरासायणमें बताया है- 
“देहोहहमिति या वुद्धिरविद्या सा प्रकोतिता । 
ताह देहश्चिदात्मेति बुद्धिविद्येति भण्यते ॥ 
मैं शरीर हूं' इस प्रकार शरीरमे एकत्ववुद्धि अविद्या कही गयी है । किन्तु 
में शरीर नही हूँ', 'चैत्तन्यमय आत्मा हूँ! यह वृद्धि विद्या है-- 
ऐसा अविद्यावान्‌, अज्ञानी, मोही प्राणी जितने भो प्रयत्त करता है, उतना 
ही वह अपनी आत्माको बधनमें डालकर दु खकी वृद्धि करता है | यद्यपि शब्दोसे 
वह मुक्तिके प्रति ममता दिखाता हुआ कल्याणकी कामना करता है, किन्तु 
यथार्थ्में उसको प्रवृत्ति आत्मत्वके छासकी भोर हो जाती है । मुवितके दिव्य- 
मन्दिरमें प्रवेश पाकर शाइवतिक शाल्तिको प्राप्त करनेकी कामना करनेवालेको 
साधनाके सच्चे मार्गमें छगना आवश्यक है । इसके लिए आत्माको पात्र बनानेकी 
आवदयकता है । इस पात्रताका उदय उस विमल तत्त्वज्ञानीको होता है, जो 
शरीर आदि अनात्मीय वस्तुओसे ज्ञान-आनन्दमय आत्माका अपनी श्रद्धासे विदले- 
पषण करनेका सुनिश्चय करता है । इस पुण्यनिश्चय अथवा श्रद्धाको सम्यक्‌-दर्शन 
(शि87८ 5०0००) कहते हैं । स्व-परके विश्लेषण करनेकी इस शक्तिसे सम्पन्न 
जीवको अन्तरात्मा कहते हैं । उसकी वृत्ति कमलके समान रहा करती है । जिस 
प्रकार जलके बीचमें सदा विद्यमान रहनेवाला कमल जल-राशिसे वस्तुत अलिप्त 
रहता है, उमी प्रकार वह तत्त्वज्ञ भोग और विषयोके मध्यमें रहते हुए भी उनके 
प्रति आतरिक आसक्ति नही धारण करता । दूसरे दाब्दोमें कमलके समान वह 
अलिप्त रहता है । 
जैन सस्कृतिमें जिनेन्द्र भगवानके चरणोंके नोचे कमलोकी रचनाका वर्णन 
पाया जाता है। कमलछासनपर विराजमान जिनेन्द्र इस बातके प्रत्तीक हैं कि वे 


प्र जेनशासन 


विषयभोग आदि भौतिक विभूतियोंसे पूर्णतया अलिप्त हैं । इस प्रकार आत्म-शक्ति 
और उसके वँभवकी प्रगाढ श्रद्धासम्पन्त व्यक्तिका ज्ञान पारमाथिक अथवा सम्य- 
कज्ञान कहा गया है, और उसकी आत्मकल्याण अथवा विमुक्तिके प्रति होनेवाली 
प्रवृत्तिकों जैन ऋषियोने सम्यक्चारित्र बताया हैँ। बौद्ध साहित्यमें इसे 'सम्यक- 
व्यायाम कहा हूँ । 

इन आत्म-श्रद्धा, गात्म-बोध तथा आत्म-प्रवृत्तिकों जैन वाड्मयमे रत्न- 
त्रयमार्ग कहा है । तत्वार्थसत्रकार आचार्य उम्रास्वामो ने अपने मोक्षश्ास्त्र के 
प्रथम सत्र में लिखा है-- 


“सम्यग्‌दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग ।” 


इस रत्नत्रयमार्गमें श्रद्धा, ज्ञान तथा आचरणका सुन्दर समन्वय विद्यमान 
है। इस समन्वयकारी मार्गकी उपेक्षा करनेके कारण हिन्दू-धर्ममें विभिन्‍न 
विचारघाराभोकी उद्भूति हुई हैं। कोई श्रद्धासे प्रसूत भक्तिको हो ससार- 
सतरणका सेतु समझता हैं, तो ज्ञान-दृष्टिधारी ऋते ज्ञानानन मुक्ति “-ज्ञानके 
बिना मुक्ति नहीं हो सकती--कहता हैँ । अर्थात्‌ ज्ञानको ही सब कुछ कहता 
हैं। इसने ही ज्ञान-योग तामकी विचारधाराको जन्म दिया। इसका अतिरेक 
इतना अधिक हो गया, कि ज्ञान-योगकी ओटठटमें सम्पूर्ण अनर्थों और पाप-प्रवृ- 
त्तियोका पोषण करते हुए भी पुण्यचरित्र साधुओंके सिरपर सवार होनेका 
स्वप्न देखता है। कोई-कोई ज्ञानकी दुर्बलताको हृदयगम करते हुए क्रियाकाड- 
फो ही जीवनकी सर्वस्व निधि बताते है। तुलनात्मक समीक्षा करनेपर साधना- 
का मार्ग उपयुंवत अतिरेकवादकी उलझनसे दूर तीनोके समन्वयमें प्राप्त होता 
है। एक ऋपषिने लिखा है--फरमंशून्यका ज्ञान प्राणहीन है, अविवेकियोकी 
क्रिया नि सार है, श्रद्धाविहीन बुद्धि और भ्रवृत्ति सच्ची सफलता प्राप्त नही 
करा सकती । अधे, लेगडे ओर आलसी-जैसी वात है-- 


“अघ पगु अरु आलसी जुदे जरें दव लोय ।” 


साधनका सच्चा मार्ग वही होगा, जहाँ उपर्युक्त तीनों बातोका पारस्परिक 
मैत्रीपूर्ण सद्भाव पाया जाय। उस दिन महावीरजयन्तीके जैन महोत्मवके 
अध्यक्षफे नाते नागपुर हाईकोर्टके जस्टिस ढा० सर भवानीशंकर नियोगोने उप- 
युक्त रत्नश्रयरूप साधनके मार्गका सुन्दर शब्दोमें वर्णन करते हुए कहा था--- 77० 
छाए) ०तविटिशा, 690 बापे वध्णपे [805 ६0 9शव्वाणा >-धरद्धाका 
प्रतीक हृदय, शानका आाघार मस्तिष्क तथा आचरणका निदर्शक हस्तके ऐवयमे 
मुवित प्राप्त होती हैं। शान्तिसे घिचार करनेपर समीक्षककी स्वीकार करना 
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होगा, कि आत्मशक्तिकी विशुद्ध श्रद्धा, पुष्ट शञान और तदनुरूप प्रवृत्ति करनेपर 
ही साधक साध्यको प्राप्त कर सकेगा । 


दुनियाँमें सब प्रकारकी वस्तुएँ या विभूतियाँ सरलतासे उपलब्ध हो सकती 
हैं, किन्तु आत्मोद्धारकी विद्याकों पाना अत्यन्त दुर्लस है। किसी विरले भाग्य- 
शालीको उस चिंतामणिरत्ततुल्म परिशुद्ध दृष्टिकी उपलब्धि होती है । अपने 
पारप्तपुराणमें फविवर भूधरदासजो भगवान्‌ पार्श्वन्ाथक्रे पूर्व भवोकावर्णन करते 
समय वज्ञदन्त चक्रवर्तीकी भावनाका चित्रण करते हुए कहते हैं-- 


“घन कन कचन राजसुख, सबहि सुलभ कर जान। 
दुलेभ हैं ससार में, एक जथारथ ज्ञान॥ 
इस प्रकारकी दिव्यज्योतति अथवा वैज्ञानिक दृष्टि समन्वित साघककी जीवन- 
लीला मोही, बहिंद ष्टि, मिथ्यात्वी कहे जानेवाले प्राणीसे जुदी होती है । वह 
साधक रोगी, हेषी, मोही व्यक्तिको भगवान्‌ मानकर अभिवन्दना करनेको उद्यत 
नही होता । कारण वह ऐसे कार्यको देवतासम्बन्धी मूढता समझता हैं। वह 
भोगी, घन-दौलत आदि सामग्री घारण करनेवाले तथा हिसा आदिकी ओर 
प्रवृत्ति करनेवाले ससार-सागरमें डुबते हुए व्यक्तिको गुर नही मानता, क्योकि 
वह भलीमाँति समझता है कि वे तो जन्म जंल उपल नाव” के समान ससार- 
सिन्धुमें डुबानेवाले कुगुरु हैं । वह समीक्षक नदी, तालाब आदियें स्नान करनेको 
कोई आध्यात्मिक महत्त्व न दे, उसे लोक-मूढता मानता हैं। वह ज्ञान, कुल, 
जाति, बल, वैभव, सनन्‍्मान, शरीर, तपस्या आदिके कारण अभिमान नही करता, 
क्योंकि उसकी तत्त्व-ज्ञान ज्योतिमें सव आत्मायें समान प्रतिभासित होती हैं । 


वह गुणवान्‌का असाधारण आदर करता है। तात्त्विक दृष्टिसम्पन्त चाण्डाल 
तो क्‍या, पद्ु तकका वह देवतासे अधिक सम्मान करता है, क्योकि शरीर अथवा 
बाह्य वैभवक्ते मध्यमें विद्यमान जीवपर अपने तत्त्वज्ञानकी ऐक्स-रे नामक किरणो- 
को डालकर वह सम्यक्‌-बोधरूपी गुणको जानता है और बाह्य सौंदर्य या वैभवके 
द्वारा विमुग्ध नही बनता । अपनी पवित्र श्रद्धाकी रक्षाके लिए भय, प्रेम, छालूच 
अथवा गाज्ञायुक्‍त हो स्वप्नमें मी रागी-हेषी देव, हिसादिके पोषक शस्त्ररूप 
शास्त्रों तथा पापमय प्रवृत्ति करनेवाले पाखडी तपस्वियोंको प्रणाम, अनुनय विनय 
आदि नही करता | सर्वज्ञ, वीतराग, हितोपदेशी प्रभुकी वाणीमें उसे अटल श्रद्धा 
रहतो है । ससारके भीगोको कर्मोके अधीन, नष्वर, दु खमिश्चित और पापका 
बीज जान वहु उनकी आाकाक्षा नहीं करता। आत्मत्वकी उपलब्धिको देवेन्द्र या 
चक्रवर्ती आदिके वैभवसे अधिक मूल्यकी ,आकता है । वह शरीरके सौंदर्यपर मुग्ध 
नहीं होता, कारण फचिवर वौछत्तरासजी की भाषा, शरी रको-- ५; 


पड जेनशासन 


“पल रुधिर राधमल थेली। कीकस बसादि ते मेली ।”” 
समझता है । और, जानता हैं कि यह यथार्थमें कैसी है--- 


“मत कीज्यौ जी यारी, घिनगेह देह जड जानके, 
मात-तात रज-वीरज सौ यह, उपजी मलू-फुलवारी । 
अस्थि, माल, पल, नसा-जालकी, लाल-लाल जल क्यारी ॥मत०।॥। 
कर्म-कुरग थली-पुतछी यह, मूत्र-पुरीष भडारी। 
चर्म-मढी रिपुकर्म-चडी, धन-धर्म॑ चुरावन हारी ॥मत०॥ 
जे जे पावन वस्तु जगतमे, ते इन सर्व विगारी | 
स्वेद, मेद, कफ क्लेदमयी बहु मद गद व्याल पिटारी ॥मत०॥ 
जा सयोग रोग भव तौलौ, जा वियोग शिवकारी। 
बुध तासौ न ममत्व करें--यह मूढ-मतिन को प्यारी ॥मत५्॥। 
जिन पोषी ते भये सदोषी, तिन पाये दुख भारी। 
जिन तप ठान ध्यानकर शोपी, तिन परनी श्िवनारी ॥मत+०।। 
सुर-धनु, शरद-जलूद, जल बुदबुद, त्यों झट विनशन हारी । 
यातें भिन्‍त जान निज चेतन्त, 'दोल' होहु शमधारी ॥ 

मत कोज्यौ जी यारो, घिनगेह देह जड जानके ॥' 


इसलिए शरीरके प्रति आदर न करते हुए भी गुणोंसे विशिष्ट शरीरको वह 
अमूल्य वस्तु मानता है । गुणवान्‌, वीतराग, निस्पृह, करुणामूर्ति मुनीन्‍्द्रोके दुर्वल, 
मलीन, क्षीण शरीरको वह सौन्दर्यक्े पुज मोही प्राणियोके देहकी अपेक्षा अधिक 
आकर्षक और प्रिय मान उसकी अभिवदना करता हैँ । उस तत्त्वज्ञकी इस दृष्टि- 
को निधिचिकित्सा' कहते हैं । वह अविद्याके मार्गमें प्रवृत्ति करनेवाले बडे-बडे 
साक्षरोको स्वरूप बोघ न होनेके कारण अपनी श्रद्धा एवं प्रशसाका पातन्न नही 
मानता । अष्णत्मके प्रशस्त मार्गमें जिनके पाँव आत्मीक दुर्बलताके कारण डग- 
मगाते है और कभी-कभी जिनका आदर्श मार्गके स्खलन भी हो जाता है, जिनकी 
भपूर्णताओको यह जग्त्‌मे प्रकाशितकर उन आत्माम्रोके उत्साहको नही गिराता 
है, कारण यह जानता हैँ कि रागादि विकारोके कारण किससे भूल नही होती ? 
भूलको दूर करनेका उपाय निंदा करना या जगत्‌ भरमें ढोल पीटते फिरना नही 
है, बल्कि ब्रुटिको सार्वजनिक रूपमें प्रदर्शित न करके उस आत्माके दोषोका 
एकातमें परिमार्जन करनेका प्रशस्त प्रयत्त करना है। कुसगति, अल्प अनुभव 
अथवा विशिष्ट ज्ञानियोंके सम्पर्क न मिलनेके कारण सम्यक्‌ज्ञानके मार्गसे विच- 
लित होते हुए व्यक्तिको अथवा सदाचरणते आत्मदुर्वलताओके कारण डिगते हुए 
व्यक्तिको अत्यन्त कुशलतापुर्वक यह सन्मार्गमें पुन स्थापित करता हैं । थे कि 


आत्म-जागरणके पथपर प्प्‌ 


अहंकारी प्राणी गिरते हुएको ठोकर मार और भी जल्दी पतनके मुखमें प्रविष्द 
कराता है, तब यह मानव प्रकृतिका अध्येता, कर्मोके विचित्र विपाकका विचार 
करते हुए डिगते हुए मुमुक्षुको सत्साहुस, सह्दिचार, सहयोग, सहायता आदि 
प्रदातक र समुन्नत करनेमें अपनेको कृत-कार्य मानता है । 


जिस प्रकार गाय अपने बछठछेपर अत्यन्त प्रेम घारणकर उसकी विपत्तिका 
निवारण करती है, उसी प्रकार यह साधक साघनाके सार्गमं उद्यत अन्य साधक 
बघुओंके प्रति वात्सल्य सच्चे प्रेमको घारण करता है । यह पवित्र विज्ञान ज्योति- 
को प्रकाशमें लानेवाली जिनेन्द्रकी वाणी और उसके द्वारा प्रतिपादित सत्य एवं 
उसके अग्रोपागोंको विष्वकल्याणनिमित्त दिव्य घर्मोपदेश, पुण्याचरण, छोकसेवा 
आदिके द्वारा विद्वर्मे प्रकाशित करता है, जिससे उत्पथमें फेंसे हुए दीन-दु सखी 
मानवोका परितन्नाण हो और वे यथार्थ साधता-पथके पथिक बनें । इस तत्त्व- 
प्रकाशनके प्रशस्त उद्देश्य निमित्त समय तथा परिस्थितिके अनुसार वह प्रत्येक 
उचित ओर वैध मार्गका अवलरूम्बन कर विध्वकल्याणके क्षेत्र्मं अग्रसर होता है । 


इस पुण्य कार्योको करनेमें उस साधकको ज्रवर्णनीय और अचिन्त्य आनन्द 
प्राप्त होता है । भला, भोगोममें लिप्त विषयोंके दास उस तत्त्वज्ञानीके आत्मा- 
नन्दका क्या अनुमान कर सकते हैँ ? सिश्रीकी मिष्टता, वाणीकी नहीं, अनुभवकी 
वस्तु हैं | इसी प्रकार परमार्थत आत्मानुभवका रस-अनुभृतिकी ही वस्तु है । एक 
जाचार्य लिखते हैं--- 


“सम्यक्त्व वस्तुत सूक्ष्ममस्ति वाचामगोचरस्‌ ।” 
सम्यक्त्व-भात्मानुमव यथार्थमें बहुत सूक्ष्म हैं और वह वाणीके परे है । 


यह जीव मोहकी मदिरा पीनेके कारण उन्मत्त हो अज्ञानसे उस वास्तविक 
आनदसे वबचित रहता है। जिस प्रकार एक कुत्ता सूखी हडिडियोके टुकडोको 
अपनी दाढमें घर चबाता है और अपने मुखसे निकलनेवाले रक्तको 'वाटकर कुछ 
क्षणके लिए आनन्दका अनुभव करता है और पश्चात्‌ अपनी अज्ञ चेष्टाके कारण 
व्यथित हो चीखा करता है, उसी प्रकार विषयासक्तिमें कृत्रिम सुखक्ी क्षछक 
देख अनात्मञ् मस्त हो अपने आपको भूल जाता हैं और अपने स्वाभाविक, 
प्राकृतिक शान, आनन्द, शक्ति तथा स्वरूपको विस्मृत कर बैठता है तथा विरुद्ध 
प्रवृत्ति करनेके कारण दीन-हीन बनता है। उसकी अवस्था बनारसीदासछीके 
शब्दोमें बबरुले पत्ते-जैसी हो जाती है--- 


“फिरे डावाडोल सो, करमकी कलोलनिमे, 
हूं रही अवस्था बबरूले जेसे पातकी ॥” 


५द्‌ जेनशासन 


प्रकृत्िभवत कवि वर्ड सवर्थंकी निम्न पवितयाँ इस प्रसगमें उद्बोधक प्रतीत 
होती हैं-- 


#्‌फढ एणगत ॥8 400 एल ऊछोधिे प५, )868 छा0 5000, 
छाचाए थात हएथाताए, एड ]89 ए३5९ 0 90927, 
4776 छ& 56७ ॥ (पा (9६ 75 0प्रा5, 

एा& ॥2ए8 ट्राएशा 07 वैध्वा।5 ॥ए४३४ए, 3 5000 500॥ ? 


अर्थात्‌-हम सासारिकतामें आकण्ठ मग्न हैं । व्यापार आदिके लेन-देनके हेतु 
हम प्रात शीक्र ही उठते हैं और रात्रिमें देरसे सोते हैं । इस प्रकार हम अपनी 
शक्तिको नष्ट कर रहे हैं। हमें 'प्रकृतिके छिए कुछ भी चिन्ता नही है, यद्यपि 
वह हमारी स्वयकी वस्तु है। हमने हृदयको कहो दुसरी जगह फेसा रखा हैं । 
वास्तवमें यह मलिन वरदान बन गया हैं । 


कैसी विचित्र वात हैं कि यह आत्मा अनन्त अनात्मपदार्थोकी ओर चक्कर 
मारने अथवा दौडघूप करनेके वैभाविक कार्यकोी स्वाभाविक मानता हैं और 
साधनाके सच्चे मार्गरूप अपने स्वरूपकी उपलब्धिको भार रूप अनुमव करता है । 
स्वामी कुन्वकुन्च बताते है-- 


“सुदपरिचिदाणुभूदा सव्वस्सवि कामभोगबधकहा । 
एयत्तस्सुवलभो णवरि ण सुलभो विहृत्तस्स ॥१४॥”--, 
--संमयसार 


काम और भोग सम्बन्धी कथा इस जीवने अनन्त बार सुनी, उसका अनस्त 
बार परिचय पाया और अनन्त बार अनुभव भी किया । यह जीव, अमृतचद्रा- 
चार्यके शब्दों महता मोहग्रहेण गोरिव वाह्य मानस्थ बलवान्‌ मोहरूपी पिशाचसे 
बैलके सदृश जोता गया हैं। इसलिए काम-भोग सम्बन्धी कथा सुलभ मालूम 
पडती है, किन्तु कर्मपुञजसे विभकत अपने आत्माका एकपना न तो कभी सुना, 
न प्रिचयमें आया और न अनुभवमें आया, इसलिए यह गपना होते हुए भी 
कठिन मा छूम पडता हैं । 


कर्म-भार हलका होनेपर, वीतराग वाणीका परिशीकून करनेपर और सत- 
जनोके समागमसे साधकको वह विमल दृष्टि प्राप्त होती है, जिसके सद्भावमें 
तारकी जीव भी अनन्त दु खोंके बीचमें रहते हुए विलक्षण आत्मीक शान्तिके 
कारण अपनेको कृतार्थ-सा मानता है और जिसके अभावमें अवर्णनीय लौकिक 
सुखोके सिंधुमें त्तिमग्न रहते हुए भी देवेन्द्र अथवा चक्रवर्ती भी वास्तविक शाति- 
छाभसे वचित रहते हैं । पचाध्यायीकार कितने बछ्के साथ यह |बवाते हैं-: 


आत्म-जागरणके पथपर ५्छ 


“शक्रचक्रधरादीना केवल पृण्यशालिनाम्‌ । 
तृष्णाबीज रतिस्तेषा सुखवाप्ति. कुतस्तन्ती ॥” 
ऐसे साधककी मनोवृत्तिके विपयमें अध्यात्म साधनाके पथमें प्रवृत्त साधकवर 
बनारसीदासजी अपने नाटक समयसारमें लिखते हैं-- 
जेसे निसि वासर कमल रहे पक ही मै, 
पकज कहावे पे नवाके ढिग पक है। 
जैसे मत्रवादी विषधर सौ गहावे गात, 
भमन्नकी सगति वाके बिना विषडक है॥ 
जेसे जीभ गहे चिकनाई रहे रूखे अग, 
पानीमें कनक जैसे कायसौ अटठक है। 
तैसे ज्ञानवत नाना भाँति करतृति ठाने, 
किरिया तें भिन्‍न माने यातें निकछक है ॥ 


योगविद्याकी अनुभूति करनेवाले योगिराज प्रृज्यपाद् आत्मबोधकों भव- 
व्याधियोको उन्मुलन करनेमें समर्थ औषघ बतलाते हैं-- 
“मूल ससारदु खस्य देह एवात्मघीस्तत 
त्यक्त्वेना प्रविद्ेदन्‍्तबंहिरव्यापृतेन्द्रिय * ॥| १५ ॥ 
ससारपरिभ्रमणका कारण पृज्यपाद स्वामीकी दृष्टिमं शरीरमें आत्माकी 
भावना करना हुँ विदेहत्व-निर्वाणका बीज आत्मामें आत्म-भावना है-- 


“देहान्तरगतेबीज देहेडस्मिन्नात्मभावना | 
बीज विदेहनिष्पत्ते , आत्मन्येवात्मभावना ॥७४॥” 
इस आात्म-दृष्टिके वेभवसे सपन्‍न साधकके पास किसी प्रकारकी भीति नही 
रहती । उसकी दृष्टि सदा अमर जीवन और अविनाशी भाननन्‍्दकी ओर लगी 
रहती हैं। उसकी श्रद्धा्में ती महषि कुन्वकुन्दके शब्दोंमं यह बात ठकोत्त्कीर्णसी 
हो जाती हैँ कि-मेरा आत्मा एक है, ज्ञानदर्शन-समन्वित है, वाकी सब बाह्य 
पदार्थ हैं -वे सब सयोगलक्षणवाले हैं, आत्माके स्वरूप नही हैं-- 


“एगो मे सासदों आदा, णाणदसणलबखणो | 
सेसा मे वाहिरा भावा, सब्बे सजोग-लक्खणा ॥” --भावपाहुड 
जब ऐसे उज्ज्वल विचार मात्मामें स्थान बना छेते हैं, तब मृत्युसे भेंट कराने- 
वाली मुसीबत भी उस ज्ञानज्योतिर्मय आत्माकों सतप्त नही करती । उसका यह 





१ समाधिशत्तक । 
२ समभमाघधिशतक 


५८ जेनशासन 


अखण्ड विश्वास रहता है, कि मेरा आत्मा जन्म, जरा, मृत्यु आदिकी आपदाओंसे 
परे हैं । इनका खेल शरीर अथवा जड पदार्थों तक ही सीमितः है। आत्मसाधक 
पुज्यपादस्वामी तो अतरात्माके लिए प्रबोधपूर्ण यह सामग्री देते हैं--- 
“त् मे मृत्यु कुतों भीतिन में व्याधि कुतो व्यथा । 
नाह बालो न वृद्धोह न युवेतानि पुदुगछे ॥” --इष्होपदेश २९ 
जब मेरी मृत्यु नही है, तव भय किस बातका ? जब मेरा आत्मा रोगमुक्‍्त 
है तब व्यथा कैसी ? भरे, न तो मैं बालक हूँ, न वृद्ध हुँ मोर न तरुण ही हुँ-- 
यह सब पुदूगलका खेल है । इस प्रसगमें अमृतचन्द्रसुरिके ये शब्द बडे मािक 
तथा उद्बोधक हैं--- 
१/जिन मुमुक्षुओका अच्त करण ससार, शरीर तथा भोगोसे निस्पृह है उन्हें 
यह सिद्धान्त निश्चित करना चाहिये कि “मैं! सर्वदा शुद्ध, चैतन्यमय, अखण्ड, 
उत्कृष्ट ज्ञान-ज्योति-स्वरूप हूँ । जो राग्रादिरूप भिन्‍नलक्षण वाले भाव पाये जाते 
हैं, उन रूप मैं” नही हैँ, कारण वे सभी मेरेसे भिन्‍न द्रव्य रूप हैं ।” 
ऐसे मुमुक्षुकी चित्तवृत्तिपर बनारसीदासजी इस प्रकार प्रकाश डालते है -- 
जिन्हे सुमति जागी, भोगसो भए विरागि, परसगत्यागि जे पुरुष त्रिभुवनमे 
रागादिक भावनिसो जिन्हकी रहन न्यारी, कबहूँ मगन ह्व॑ न रहे धाम धनमे 
जे सदेव आपके विचारे सरवाग शुद्ध जिन्हके विकलता न व्यापे केछ मनमें । 
तेई मोक्षमा रगके साधक कहाबें जीव, भावे रहो मन्दिरमे भावे रहो वनमे ॥” 
इस आत्म-विद्यामें यह अलौकिकता है कि--यह विपत्तिको दुर्देवकी कृपा 
मानती हैं कि यह आत्मा पूर्ववद्ध कर्मका कर्जा विपत्तिके बहाने चुकाकर ऋणमुक्त 
हो जाता है । 


मर्यादापुरुषोत्तम महाराज रामचन्द्र प्रभातमें साकेत-साम्राज्यके अधिपति 

बननेका स्वत्न देख रहे थे, कि दुर्देवने कैकेयीकी वाणीके रूपमें अन्तराय भा 

पटका और रामको वनकी ओर जाना पडा । इस भीषण परिवरतंनको देख आत्मज्ञ 

राम सत्पयसे विचलित नहीं होते | चित्तमें प्रसादको स्थान देते हुए वे अपने 
इष्टजनोंको कितने मधुर शब्दोमें अपने वनवासके वारेमें सुनाते हैं- 
“राज्ञा मे दण्डका रण्ये राज्य दत्त शुभेडखिलस ।” 


१ “सिद्धान्तोथ्यमुदात्तचित्तच रितर्मोक्षाथिभ्रि सेव्यताम्‌ । 
शुद्ध चिन्मयमेकमेव परम ज्योति स्देवास्म्यहम्‌ ॥। नर 
एते ये तु समुल्लसन्ति विविधा भावा पृथगुलक्षणा । 
तेहह नास्मि यतोध्त्र ते मम परद्वव्य समग्रा अपि ॥” 


आत्म-जागरणके पथपर ५९, 


महाराज दशरपने मु सम्पूर्ण दण्टकान्यतका राज्य दिया है। एस मोहो 
मानवकी सम्यकृशानके प्रभावगे कसी गिलक्षण चीतरागतापूर्ण पवित्र मनोवृत्ति हो 
जातो है ! 


मरकपें घारीरिफ पृष्टिमे वहू मवर्णनीय यातनाओकों भोगता हैं, यह कौन 
ने पह्ढेंगा ? विन्‍्तु प्रधुद्ध कवि दौलतरामजी अपने एक पदमें कहते हैं. - 

“बाहर नारक झृत्त दुस भोगत, अन्तर समरस गठागटी। 

रमत अनेक सुरनि संग पे तिस, परनतिसे नित हटाहटी ॥/” 

इस आत्मसाधनाका प्राण निर्भीगता है । जिसे इस छोक, परछोक, मरण 
भादियों चिन्‍्ता सताती है, वह साधनाओ सार्गमे नहीं चल सकता । इसोलिए 
महपियोने प्रत्येक प्रकारके नयसे साथककों विमुगत बताया है । 

गीताके दाब्यम तो ऐसे आत्म-दर्णीक हृदय यह दृढ़ विष्वास जमा 
रहता हैं -- 

“मेन छिन्दन्ति शस्प्राणि नेन दहति पावक । 
न चैन क्लेंदयन्त्याप न शोपयति मारुत ॥” २॥२३ | 

इस आात्माफोी एस्त्र छेर नहीं सकते, अग्नि इसे जला नही सकती, जल 
गीला नहीं फरता और न पवन हो इसे सुखाता है । 

आत्मदावित अपवा आत्माक गुणोके विपयमे यथार्थ विष्वास (सम्यक्दर्शन) 
और सत्यक्ञानफे समान सम्पक्चारित्रकी भी अनिवार्य आवश्यकता है | साधनाकी 
भूमिकारूप विशुद्ध श्राद्ी आावद्यकता है । यथार्थवोध भी निर्वाणफे लिए महत्त्व- 
पूर्ण हैं। इसी प्रकार साधनाफे लिए शील, सदाचार, सयम आदिका जीवन भी 
मपना असाधारण महत्त्व रसता है । विधुद्ध आचरणकी ओर प्रवृत्ति हुए बिना 
मात्मगक्ति और विमूतिकी चर्चा काल्पनिक लड्डू उडाने जैसी वात है । मन- 
मोदकसे भूख दूर न होगी। सम्यकचारिश्रके द्वारा जोवनमें लगी हुई अनादि- 
कालीन कालिमाको निकालकर उसे निर्मल बनाना होगा । आजका भोग-प्रधान 
युग ज्ञानक गीत सुनकर भानन्दविभोर हो झूमने-सा छगता है, किन्तु बिना 
पृण्पाचरणके यथार्थ आनन्दका निर््र नहीं बहता । आनन्दरूपी सुवाससे युक्त 
कमलपुष्पक॑ नीचे कण्टफोका जाल हैं। उनसे डरनेवालेको पकजकी प्राप्ति और 
उसके सोरभका लाभ कैसे हो सकता हैँ ? अनन्तकालसे लगी हुई दुर्वासना और 
विक्ृतिकों दूर करना सम्यक्चारित्रका सहयोग पाये बिना असम्भव है । अत 


जागे साधनाके विशिष्ट अगरभूत आचारके विपयमें विचार करना आवश्यक 
प्रतीत होता है । 
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भारतीय साहित्यका एक बोधपूर्ण रूपक है. जिसे रुसके नामाकित विद्वान्‌ 
टाल्स्टायने भी अपनाया है। एक पथिक किसी केचे वृक्षकी घासापर टेंगा हुमा 
हैं, उस शाखाकों धवल और कृष्ण वर्णवाले दो चूहे काट रहें है । नीचे जडको 
मस्त हाथी अपनी सूँडमें फंसा उसाइने की दैयारीमे है। पथिकके नीचे एक 
अगाध जलसे पूर्ण तथा सर्प-मगर भादि सयकर जन्तुओमसे व्याप्त जलाशय हूँ 
पथिकके मुस्के समीप एक मधु-मब्सियोक्रा छत्ता है जिससे यदा-कदा एकाघ 
मधु-विन्दु टपक कर पथिककों क्षणिक आनन्दका भान कराती है। इस मधुर- 
रससे मुग्य हो पध्ििक न तो यह सोचता है कि चुद्दोके द्वारा शाखाके कटनेपर 
मेरा बया हाल होगा ? वह यह भी नहीं सोचता कि गिरनेपर उम जलाशयमें वह 
भयकर जन्‍्तुओका ग्रास बन जायगा | उसके विपयान्ध हृदयमे यह भी विचार 
पैदा नही होता, कि यदि हाथीने जोरफा झटका दे वुक्षकों गिरा दिया तो वह 
किस तरह सुरक्षित रहेगा ? अनेक विपत्तियोके होते हुए भी मधुकी एक विन्दुके 
रस-पानकी छोलुपतावश वह सब बातोको भूलछा हुआ हैं। कोई विमानवासी 
दिव्यात्मा उस पथिकरे सकटपूर्ण भविष्यफे कारण अनुकम्पायुक्त हो उसे समझाता 
हैं और अपने साथ निरापद स्थानको ले जानेकी सच्ची तत्परता प्रदर्शित करता 
है । किन्तु, यह उनकी बातवर तनिक भी ध्यान नही देता और इतना ही कहता 
है कि मुशे कुछ थोडा-सा मधु-रस और ले लेने दो ! फिर में आपके साथ 
लगा । परन्तु उस विपयान्ध परथिकको वह अवसर ही नही मिल पाता कि वह 
विमानमें बैठ जाए, कारण इस बीचमे शाखाके कटनेसे ओर वृक्षके उखडनेसे 
उसका पतन हो जाता है । वह अवर्णनीय यातनाओके साथ मोतका पग्रात्त 
वनता हूँ । 

इस रूपकमे ससारो प्राणीका सजीव चित्र अकित किया गया हैँ । पथिक 
ओर कोई नही, ससारी जीव है, जिसकी जीवन-शाखाको शुक्ल और कृष्ण पक्ष 
रूपी चूहे, क्षण-क्षणमे क्षीण कर रहे हैं। हाथी मृत्युका प्रतीक है भौर भयकर 
जन्तु-पूर्ण सरोवर मरकादिका निदर्शक है । मधुविन्दु सासारिक क्षणिक सुखकी 
सूचिका है। विमानवासी पविद्नात्मा सत्पुरुषोका प्रतिनिधित्व करता है । उनके 
द्वारा पुन पुत्र कल्याणका मार्ग-विषय-लोलुपताका त्याग बताया जाता है | किन्तु 
वह विषयान्ध तनिक भी नही सुनता । 

वास्तवमें जगत्‌का प्राणी मधु-विदु तुल्य अत्यन्त अल्प सुखाभाससे अपने 
आत्माकी अनन्त लालसाको परितृप्त करना चाहता है, किंतु आाश्ञाकी तृप्ति 
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होनेके पूर्व ही इसकी जीवन-लीला समाप्त हो जाती हैँ । महाकवि भूधरवास 
मोही जीवकी दीनतापूर्ण मवस्थाका कितना सजीव चित्रण करते हैं- 


“चाहत हो घन लाभ किसी विध, तो सब काज सरें जियरा जी । 
गेह चिनाय करों गहना कछ, व्याह सुता-सुत बाटिये भाजी ॥ 
चिन्तत यौ दिन जाहि चलें, जम आन अचानक देत दगा जी | 
खेलत खेल खिलारि गए, रहि जाय रुपी सतरजकी बाजी ॥” 


इस मोही जीवकी विचित्र अवस्था हैं! बाह्य पदार्थकि सग्रह, उपयोग, 
उपभोगके द्वारा अपने मनोदेवता तथा इन्द्रियोको परितृप्त करनेका निरन्तर 
प्रयत्त करते हुए भी इसे कुछ साता नही मिलती । कदाचित्‌ तीज पुण्पोदयसे 
अनुकूल सामग्री और सन्‍्तोष-प्रद वातावरण मिला, तो लालसाओकी वृद्धि उसे 
बुरी तरह वेचेन बनाती हूँ मौर उस अन्तर्ज्वालासे यह आत्मा वैभव, विभूतिके 
द्वारा प्रदत्त विचित्र यातता भोगा करता हैं । 


एक बडे घतीको लक्ष्य करते हुए हजरत अकबर कहते हैं-- 


“पैेठ जीको फिक्र थी एक एकके दस कीजिए | 
मोत आ पहुँची कि हज़रत जान वापिस कीजिए ॥” 


एक और उर्दू भाषाका कवि प्राण-यूर्ण वाणोंमें ससारकी असलियतको 
चित्रित करते हुए कहता है- 


“किसीका कदा नगीने पे नाम होता है। 
किसीकी जिदगीका लब्रएज जाम होता है ॥ 
अजब मुकाम है यह दुनिया कि जिसमे शामोशहर- 
किसीका कूच-किसीका मुकाम होता है ॥” 


जब विषय-भोग और जग्रतूकी यह स्थिति है, कि उसके सुखोमें स्थायित्व 
नहीं हं---वास्तविकता नहीं हैं और वह॒विपत्तियोका भण्डार है, तब सत्पुरुष 
और कल्याण-साधक उन्त सुखोके प्रति अनासक्त हो आत्मीक ज्योतिक प्रकाश्नमें 
अपने जीवन नौकाको ले जाते हैं, जिसमें किसी प्रकारका खतरा नही है । इस 
प्राणीमें यदि मनोबलकी कमी हुई तो विषयवासना इसे अपना दास बना पद- 
दलित करनेमें नही चूकती । इस मनको दास बनाना कठिन कार्य है। और यदि 
मन वशमें हो गया तो इन्द्रियाँ, वासनाएँ उस विजेताके आगे आत्मसमर्पण करती 
ही है, यही कारण है कि सुभाषितकारकों यह कहना पडा- 


“मन एवं मनुष्याणा कारण बन्धमोक्षयों:।” 
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है 
मनो-जयके लिए आत्माको बहुत वलिप्ठ होना चाहिए। ससारफी चमक- 
दमक और मोह सामग्रीको पा जो आपेके बाहर हो जाता है, बह आत्म-विकासके 
क्षेत्रमे असफल होता है । 
मन सबपर असवार है मनके मते अनेक । 
जो मन पर असवार है वे छाखनमें एक।। 
मनो-जयकी कठिनताक्रो विनोदपूर्ण भाषा एक स्वर्गीय जैन विद्वान ड़स 
प्रकार समसातें थे--'चालीस सेरका एफ मन होता है इसे तो बच्चा-बच्चा भी 
जानता हैं ।” एमी प्रकार चाडीस रोर नही शेर (7४8०) से अधिक भात्मीक 
दवित रसनेपर मनको जीतनेफ़ों समर्थ हो सकता है ।' 
साधक आत्मदर्शनके द्वारा भौतिक पदार्थोकी निज स्वरूपसे भिन्‍नताकों 
समझते हुए और इसी तत्त्वको हृदयगम फरते हुए अपनी आत्माको राग, द्वेष, 
मोह, क्रोध-मान-माया-लोम आदि कलकोगे निर्मल करनेके लिए जो प्रयत्न 
आरम्भ करता हूँ, यथार्वमे वही सदाचार हैँ, वहो सथम हैं और उसे ही सम्यक- 
चारित्र कहते है । इसके बिना मुवित-मागके लिए मुमुक्षु पृर्णतया पगु हे । स्वामी 
समन्तभद्र कहते हैं--- 


“मोहरुपी अन्धकारके टूर होनेपर दर्शन-शवितिक्रो प्राप्त करनेवाला तत्त्व- 
ज्ञानी सत्पुरुष राग, द्वेप दुर करनेके लिए चारित्रकों घारण करता हूँ । राग- 
इेपके दूर होनेसे हिसादिक पाप भी अनायास छूट जाते हैं ।” वे यह भी लिखते 
हैं कि--हिसा, झूठ, चोरी, कुशोल ओर परियग्रह रुप पापके कारणोसे जीवका 
विमुख होना चारित्र है । आचार्य अमृतचन्द्रीं सम्पूण पापोके परित्यागकों 
चारित्र कहते हैं और बताते हैं कि कपायबिमुक्त, उदासीन, पविन आात्मपरिणति- 
स्वरूप चारिश्न है । हिसा आदिका पूर्णतया परित्याग करनेमें असमर्थ प्रायमिक 
साधकके लिए उनका आशिक परित्याग आवदध्यक है। पुरुपार्थसिद्धब्ुपायमे 
अप्ृतचन्द्र स्वामी कहते है--) झूठ, चोरो आदियें आत्माकी निर्मल मनोवृत्तिके 
हननकी अपेक्षा समानता होनेसे सव पाप हिसात्मक ही हैँ । स्पष्टतया समझानेके 





१ रत्नकरण्डश्रावकाचार ४७। 
२ चारित्र भवति यत समस्तसावद्ययोगपरिहरणात्‌ । 
सकलकपायविमुक्त विशदमुदासीनमात्मरूप तत्‌ ॥३%९॥ 
३ “आत्मपरिणामहिसनहेतुत्वातू, सर्वमेव हिसैतत्‌ । 
अधृतवचनादि केवलमुदाहुत. शिष्यवोधाय ॥४२॥ 
-पुरुपार्थसिद्धबुपाय। 


सयम बिन घडिय म॑ इक्क जाहु ध्रे 


लिए झूठ, चोरी आदिके भेद वर्णित किये गये हैं । इस दृष्टिसे समष्टिकी भाषामें 
हिंसा ही पाप है और अहिंसा द्वी चारित्र तथा साधनाका मार्ग हैँ । 


आध्यात्मिक भाषामें रागादिक विकारोकी उत्पत्तिको हिंसा और उनके 
अप्रादुर्भावको अहिंसा कहा है । व्यावहारिक भाषामें मनसा-वाचा-कर्मणा सकल्‍्प- 
पूर्वक ( [ग्र/थाधणारध9 ) त्रस जीवोका ( शि०ए्मोी८ ठाथ्थाप्रा०5 ) न तो 
स्वय घात करता है, न अन्यके द्वारा घात कराता हैं एवं प्राणिधातको देख न 
आन्तरिक प्रशसा द्वारा अनुमोदना ही करता हैं यह गृहस्थकी स्थूल महिसा है । 
प्राथमिक साधन इस अहिसा-अणुब्रतके रक्षार्थ मद्य, मांस और मधुका परित्याग 
करता है । इसीलिए वह शिकार भी नहीं खेलता और न किसी देवी-देवताके 
भागे पश्ु आदिका बलिदान ही करता हैं। कितनो निर्दयताकी बात है यह, कि 
अपने मनोविनोद अथवा पेट करनेके लिए भयकी साकारमूरति, आश्रय-विहोन, 
केवल शरीररूपी सम्पत्तिको धारण करनेवाली हरिणी तकको शिकारी लोग अपने 
हिंसाके रसमें मारते हुए जरा भी नही सकुचाते और न यह सोचते कि ऐसे दोन 
प्राणीके प्राणहरण करनेसे हमारा आत्मा कितना कलकित होता जा रहा है । 
आचार्य गुणभद्रने आत्मानुशासनमें लिखा है-- 


“भीतमूति गतत्राणा निर्दोषा देहवित्तिका। 
दन्तलूम्नतृणा ध्तन्ति मृगीरन्येपु का कथा ॥२९॥/ 
जूवा (दूत) अनुचित तृष्ण तथा अनेक विकारोंका पितामह होनेके कारण 
साधकके लिए सतर्कतापूर्वक ग्राम्य अथवा भद्वरूपमें पूर्णतया त्याज्य है । पापोके 
विकासकी नस-ताडी जाननेवालोका तो यह अध्ययन है कि यह सम्पूर्ण पापोंका 
द्वार खोल देता है । अमृतचन्द्र स्वासी इसे सम्पूर्ण अनर्थोमें प्रथम, पवित्रताका 
विनाशक, मायाका मन्दिर, चोरी और बेइमानोका अड्डा बताते हैं। 


धूतके अवलम्बनसे यह प्राणी कितना पतित-चरित्र हो जाता है इसे सुभा- 
पितकारने एक ढोगी साधुसे प्रद्नोत्त रके रूपमें इन शब्दोमें बताया है । पूछते हैं- 
“भिक्षो, मासनिषेवन प्रकुरुषे ? कि तेन मद्य विता | 
मद्य चापि तव प्रियम््‌ ? प्रियमहो वारागनाभि सह ॥ 
वेश्या द्रव्यदाच कुतस्तव धनम्र्‌ ? चूतेन चोयेंण वा। 
चौय॑ द्यूतमपि प्रियमहो नष्टस्थ कानन्‍्या गति ॥” 
झूतके समान साधक चोरीकी आदत, वेष्या-सेवन, परस्त्री-गमन सदृश 


व्यसन नामघारी महा-पापोसे पूर्णतया आत्म-हत्या करता है । साधकक स्मृतिपथ्में 
ये व्यसन सदा झश्नुके रूपमें बने रहना चाहिए-- 
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जूवा, आमिष, मदिरा, दारी। 
आखेटक, चोरी, परनारी ॥ 
ये ही सात व्यसन दुखदाई। 
दुरित मूल दुरगतिके भाई ॥ 


“-वनारसीदास, नाटक समयसार साध्यसाधक द्वार । 


चह साधक स्थूल झूठ नही बोलता और न अन्‍्यको प्रेरणा करता है । स्वामी 
समन्तभद्र इस प्रकारक सत्य सम्भाषणकों भी अपनी मूल-भृत अहिंसात्मक वृत्ति- 
का सहार करनेके कारण असत्यका अग मानते हैं, जो अपनी ब्रात्माके लिए 
विपत्तिका कारण हो अथवा अन्यको सकटोंसे आक्रान्त करता हो । यहाँ सत्यकी 
प्रतिज्ञा लेनेवाले प्राथमिक साघकके लिए इस प्रकारके वचनालाप तथा प्रवत्तिकी 
प्रेरणा की है जो हितकारी हो तथा वास्तविक भी हो । वास्तविक होते हुए भी 
भप्नशस्त वचनको त्याज्य कहा है--यही सत्याणुत्रतका स्वरूप हैँ ।" 


सत्पुरुषोने अचोर्याणुन्नतर्में साधकको दूसरेकी रखी हुई, गिरी हुई, भूलछी हुई 
ओर विना दी हुई वस्तुकोन तो ग्रहण करनेकी और न अन्यको देनेकी 
भाज्ञा दी हैं । 


ब्रह्मचर्याणुत्रतके परिपालन निमित्त बताया है कि--वह पापसचयका कारण 
होनेसे स्वय पर-स्त्री सेवन नही करता और न अन्यको प्रेरणा ही करता है । 
गृहस्थकी भाषामें इसे स्थूरू ब्रह्मचर्य, परस्त्रीत्याग अथवा स्व-स्त्रीसतोष ब्रत 
कहते हैं । 

इच्छाको मर्यादित करनेके लिए वह गाय भादि धन, धान्य, रुपया-पैसा, 
मकान, खेत, वर्तन, वस्त्र आदिको आवश्यकताके अवुसार मर्यादा बाँधकर उनसे 
अधिक वस्तुओके प्रति लालसाका परित्यागकर परिग्न ह-परिमाणब्रतको धारण 
करता है। इस व्रत इच्छाका नियन्त्रण होनेके कारण इसे इच्छापरिमाण नाम 
भी दिया गया है । 

पूर्वोक्त हिसा, झूठ, चोरी, कुशील गौर परिग्रहके त्यागके साथ मच्च, मास 
और मधघुके त्यायकों साघकके आठ मूलगुण कहे हैं । वर्तमान युगको उच्छृल्लुल 
एव भोगोन्मुख प्रवृत्तिको लक्ष्ममें रखकर एक आवचार्यने इस प्रकार उन मूल 
गुणोंकी परिगणना की है--- 


१ “स्थूल्मलीक न वदति न परान्‌ वादयति सत्यमपि विपदे । 
यत्तद्वदन्ति सन्‍्तः स्थृूल्मृषावादवैरमणम्‌ ॥” ._ -रल० श्रा० ५५। 


संयम बिन घडिय म इक्क जाहु दर 


“भद्य, मास, मधु, रात्रिभोजन और पीपल, ऊमर, बड, कट्मर, पाकर 
सदृश प्रस-जीवयुक्त फलोके सेवतका त्याग, अरिहन्त, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय 
भौर साधु नामक अहिसाके पथमें प्रवृत्त पच परमेष्ठियोकी स्तुति, जीवदया तथा 
पानीको वस्त्र द्वारा भली प्रकार छानकर पीना यह आठ मूलगुण हैं ।" 


जैसे मूलके शुद्ध और पुष्ट होनेपर वृक्ष भी सवल और सरस होता है, उसी 
प्रकार मूलभूत उपर्युक्त नियमो द्वारा जीवन अलक्ृत होनेपर साधक मुक्तिपयमें 
प्रगति करना प्रारम कर देता है। भद्य भर मासकी सदोपता तो घामिक 
जगत्‌के समक्ष स्पष्ट है, किन्तु आजके युगमें अहिसात्मक पद्धतिसे मक्षिकाओका 
बिना विनाश किये जब मघु तैयार होता है, तब मधुत्यागको मूलगुणोमें क्यो 
परिगणित किया है यह सहज शका उत्पन्न होती है ? स्वय गाँधीजी ऐसे मधुको 
अपना नित्यका आहार बनाये हुए थे। हमने १९३५ में बापूसे मघु त्यागपर 
उनके वर्धा आश्रममें जब चर्चा की, तब उन्होने यही कहा था कि पहले जीववंध 
पूर्वक मघु बनता था, अब अहिंसात्मक उपायसे वह प्राप्त होता है, इसलिए मैं 
उसको सेवन करता हूँ । इस विषयकी चर्चा जब हमने चारित्र चक्रवर्ती दिगम्बर 
जैन आचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे चलायी और प्रार्थना की, कि अहिंसा 
महाव्ग़ती आचार्य होनेके नाते इस विपयमें प्रकाश प्रदान कीजिये तब 
आचार्य महाराजने कहा कि “मवखी विकलत्रय जीव है, वह पुष्प आदिका रस 
खाकर अपना पेट भरती हैं और जो वमन करती हैं उसे मधु कहते हैं। उसका 
वमन खाना कभी भी जिनेन्द्रके मार्गमें योग्य नही माना गया । उसमें सृक्ष्म जीव 
राशि पायी जाती है ।” आशा है मघुकी मधुरतामें जिन साधर्मी भाइयोका चित्त 
लगा हो, वे आचाय॑ परमेष्ठीके निर्णयानुसार अहिसात्मक कहें जानेवाले मधुको 
वमन होनेके कारण, अनतजीव-पिण्डात्मक निश्चय कर समन्मार्गमें ही लगे रहेंगे । 

रात्रिभोजनका परित्याग और पानी छानकर पीना--यह दो प्रवृत्तियाँ जैत- 
धर्मके आराघकके चिह्न माने जाते है । एक वार सूर्यास्त होते समय मद्रासमें 
अपना सार्वजनिक भाषण वन्दकर रात्रि हो जानेके भयसे गाधीजी जब हिन्दूके 
सम्पादक श्रीकस्तूरी स्वामी आयगरके साथ जानेको उच्चत हुए, तव उनकी यह 
प्रवृत्ति देख बडे-बडे शिक्षितोंके चित्तमें यह विचार उत्पन्न हुआ कि गाँधीजी 
अवध्य जैनशासनके अनुयायी हैँ । जैसे ईसाइयोका चिह्न उनके ईदवरीय दूत 
हजरत मसीहकी मौतका स्मारक क्रॉस पाया जाता है अथवा सिक्‍खोके केश, 
कृपाण, कडा आदि बाह्य चिह्न हैं उसी प्रकार ग्रहिसापर प्रतिष्ठित जैनधर्मने 
करुणापूर्वक वृत्तिके प्रतीक और अवलम्बनरूप रातिभोजन त्याग और अनछते 


१ सागारघर्मामृत र१८। 
॥/] 
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पानीके त्यागको अपनाया है। वैदिक साहित्यके अत्यन्त मान्य ग्रथ मनुस्मृतिम 
सनु महाशय छिखते है--- 
“दृष्टिपुत्त न्‍्यसेत्‌ पाद वस्त्रपूत जल पिबेतु ।” 
--अ० ६॥४६। 

उपयुंक्त दोनो नियमोमें अहिंसात्मक प्रवृत्तिके साथ निरोगताका भी तत्त्व 
निहित है । सन्‌ १९४१ की जु छाईके “जैनगजट''में पजावका एक सवाद छपा 
था कि--एक व्यक्तिके पेटमें अनछने पानीके साथ छोटा-सा मेंढकका बच्चा घुस 
गया । कुछ समयके अनन्तर पेटमें भयकर पीडा होने छूगी, तव भॉपरेशन किया 
गया भौर २५ तोले वजनका मेढक बाहर निकला । आज जो रोगोकी अमर्यादित 
वृद्धि हो रही है, उसका कारण यह है, कि लोगोने धर्मकी दृष्टिसि न सही तो 
स्वास्थ्य-रक्षणके लिए रात्रि-मोजनका परित्याग, अनछना पानी न पीना, जिन 
वस्तुओमें त्रसजीव उत्पन्न हो गये हो या जो उनकी उत्पत्तिके लिए वीजभूत बन 
चुके हैँ, ऐसे पदार्थोके भक्षणका त्याग पूर्णतया भुला दिया है । जीभकी लोलुपता 
ओर फैशनकी मोहकताके कारण इन बातोको भुला देनेमें ही अपना कल्याण 
समझा हैं । आजकलके बडे और प्रतिष्ठित माने जानेवाले और भहिसाके साधकों- 
की श्रेणीमें वैठनेवाले लक्ष्मीजी और आधुनिक आधि-भौतिक ज्ञानके क्ृपापाश्र 
पूर्वोक्त बातोकों ढकोसला समझ यथेच्छ प्रवृत्ति करते हुए दिखाई पड़ते हैं । 
उन्हें यह स्मरण रखना चाहिये कि हमारी असत््‌ प्रवृत्तियोंका घडठा भरनेपर 
प्रकृति अपना भयकर दण्ड-प्रहार किये बिना न रहेगी और तब पदचात्ताप मात्र 
ही शरण होगा । 

प० आश्याघरजीने सागार-धर्मामृतमें आयुर्वेद शास्त्र तथा अनुभवके आधघार- 
पर लिखा है कि रात्रि-मोजनमें' आसक्ति और रागकी तीन्नता होती है तथा 
कभी-कभी अज्ञात अवस्थामें अनेक रोगोको उत्पन्न करनेवाले विषले जीव भी 
पेटमें पहुँच बिचिश्र रोगोको उत्पन्न कर देते हूँ । जूँ अगर पेटमें चछी जाए तो 
जलोदर हो जाता है, मक्खीसे वमन, विच्छूसे तालुरोग, मकडी भ क्षणसे कुष्ट 
आदि रोग हो जाते हैं । अखबारी दुनियावालोको इस बातका परिचय हैं कि 
कभी-कभी भोजन पकाते समय छिपकली, सर्प आदि विषेले जन्तुओंके भोजनमें 
गिर जानेके कारण उस जहरीले आहार-पानके सेवन करनेपर कुटुम्ब-के-कुटुम्ब 
मृत्युके मुखमें पहुँच गये हैं । 

जो इन्द्रियलोलुप हैं वे तो सोचा करते हैं कि भोज कैसा भी करो दिलभर 


हल 7 
१ अध्याय ४-२५॥ 
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साफ रहना चाहिये। मालूम होता है ऐसे ही विचारोंका प्रतिनिधित्व करते हुए 
'एक शायर कहता है-- 

“जाहिद शराब पीनेसे काफिर बना मैं क्यो ? 

क्या डेढ चुल्लू पानीमे ईमान बह गया ?” 


ऐसे विचारवाले गभीरतापुर्वक अगर सोच सकें, तो उन्हें यह स्वीकार करना 
होगा कि सात्त्विक, राजस और तामस आहारके द्वारा उसी प्रकारके भावोंकी 
उत्पत्तिमें प्ररणां प्राप्त होती है । आहारका हमारी मन स्थितिके साथ गहरा 
सम्बन्ध हैं । इसो बातको यह कहावत सूचित करती हँ--- 
“जेसा खावे अन्न, तैसा होवे मन। 
जैसा पीवे पानी, तैसी होवे बानी ॥! 
इस सम्बन्धमें गांधीजीने अपनी भआत्मकथामें लिखा है--“मनका शरीरके 
साथ निकट सम्बन्ध हैं । विकारयुकत मन विकार पैदा करनेवाले भोजनकी ही 
खोजमें रहता है । विक्रंत मन नाम्ा प्रकारके स्वादों और भोगोको ढूढता फिरता 
है, और फिर उस आहार और भोगोंका प्रभाव मनके ऊपर पडता है। मेरे 
अनुभवने मुझे यही शिक्षा दी है कि जब मन सयमकी ओर श्कता है, तब भोजन 
की मर्यादा और उपवास खूब सहायक होते हैं । इनकी सहायताके बिना मनको 
निविकार बनाना असम्भव-सा ही मालूम होता है ।” (पु० ११२-१३) । 


अपने राजयोगमें स्वामी घिवेफकानन्द लिखते हैं- हमें उसी आहारका प्रयोग 
करना चाहिए, जो हमें सबसे अधिक पवित्र मन दे । हाथी आदि बडे जानवर 
धान्त और नम्र मिलेंगे। सिह ओर चीतेकी ओर जागोगे तो वे उतने ही 
अशान्त मिलेंगे । यह अन्तर आहार भिन्‍नताके कारण है |” 


महाभारतमें तो यहातक लिखा हैँ कि--आहार-शुद्धि न रखनेवालेके तीर्थ- 
यात्रा, जप-तप आदि सब विफल हो जाते हैँ--- 
“मद्यमासाशन रात्रौ भोजन कन्दभ्क्षणस्‌ | 
ये कुव॑न्ति वृथा तेषा तीर्थ॑यात्रा जपस्तप ॥ 
चातुर्माध्ये तु सम्प्राप्ते रात्रिभोज्य करोति य.। 
तस्य शुद्धिनं विद्येत चान्द्रायणशतैरपि ॥” 
कुछ लोग मासभक्षणके समर्थनमें बहस करते हुए कहने लगते हैं| कि मास- 
भक्षण भौर शाकाहारमें कोई विशेष अन्तर नही है। जिस प्रकार प्राणघारीका 
अंग वनस्पति हैं उसी प्रकार मास भी जीवका छारीर है । जीव-शरी रत्व दोनोंमें 
समान है । थे यह भी कहते हैं कि अण्डा-भक्षण करना और दुर्धपानमें दोषकी 
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दृष्टिसे कोई अन्तर नही है । जिस अडमें बच्चा न निकले उसे वे पव्िधाइल्त 
€ह8-निर्जीव अण्डा कहकर शाकाहारके साथ उसको तुलना करते हूँ । यह दृष्टि 
अ्रमपुर्ण हें । अण्डेके वारेमें गहरे परीक्षणके उपरान्त एक रूसी वैज्ञानिकने कहा 
हैं। !!8 ७८४7४५ गा ८88--अण्डेंमें जीवनका मारम होता है (रोडर्सडाइजेस्ट) 
अडेका वाह्य श्वेत भाग अस्थि रूप हैं। उसके भीतरका रस अनेक जीवॉने भरा 
हुआ है । 

यह दृष्टि अतात्तिक है। मासभन्षण क्रूरताका उत्पादक है, वह सात्तविक 
मनोवृत्तिका सहार करता है । वनस्पति और मासके)" स्वरूपमें महान्‌ अन्तर है । 
एकेन्द्रियजीव जल आदिके द्वारा मपने पोपक तत्त्वकों ग्रहणकर उसका खल भाग 
ओर रस भाग रूप ही परिणमन कर पाता है । रुघिर, मास मादि रूप आगामी 
पर्यायें जो अनन्त जीवोका कलेवररूप होती हैँ, वनस्पतिमें नही पायी जाती । 
इसलिए उनमें समानता नहीं कही जा सकती। दूसरी वात यह भी ध्यान देने 
योग्य हे कि अत्यन्त अशुद्ध शुक्रन्शोणित रूप उपादानका मास रुधिर आदिरूप 
शरीरके रूपमें परिणमन होता है । ऐसी घृणित उपादानता वनस्पतिमें नही है 
चवनस्पतिको पेजश्ञावी न कहकर आवी कहा है । यह तर्क ठोक है कि प्राणीका जग 
अन्नके समान मास भी हैं, किन्तु दोनोंके स्वभावमें समानता नही है । इसीलिए 
साधकके लिए अन्न भोज्य है और मास मबवा बण्डा सदृश पदार्थ सर्वथा त्याज्य 
है । जैसे स्त्रीत्वकी दृष्टिसे माता और पत्लीमें समानता ही कही जा सकती हैं, 
किन्तु भोग्यत्वकी अपेक्षा पत्नी ही ग्राह्म कही गयी है, माता नही । 

“प्राण्यगत्वे समेष्प्यन्नं भोज्यं मास न घामिके. 
भोग्या स्त्रीत्वाविशेषेषपि जनेर्जायेव नास्विका- ॥॥” 


--सागारवर्मामृत २१० । 


यूरोपके मनीषी महात्मा ढाल्ह्ठाय ने मास-मक्षणके विपयमें कितना प्रमाव- 
पूर्ण कषन किया है--क्या मास खाना अनिवार्य है ? कुछ लोग कहते है-यह 
तो अनिवार्य नही है, लेकिन कुछ वातोके लिए जरूरी है! मैं कहता हूँ कि यह जरूरी 
नही हैं। मास खानेसे मनुष्यक्री पाशविक वृत्ति बटती है, काम उत्तेजित होता 
है, व्यभिचार करने और शराब पीनेकी इच्छा होती हैं । इन सब बातोक्े प्रमाण 
सच्चे और शद्ध सदाचारी नवयुवक, विशेष कर स्त्रियाँ गौर तरुण लडकियाँ हैं, 
जो इस वातको साफ-साफ कहती हैं कि मास खानेके वाद कामकी उत्तेजना और 


१ कच्चे अथवा पके मासमें भी हिसा दोप पाया जाता है, कारण उनमें सुक्ष्म 
जीवोकी निरन्तर उत्पत्ति होतो रहती है। पु० सिद्धभुपाय, ६७ स्वयं मरे 
मैंसा, बैंल आदिका मास भक्षण करना भी दोषयुक्त है ? -पृ० ६६ ॥ 
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अन्य पाशविक वृत्तियाँ अपने आप प्रवल हो जाती हैं ।” वे यहाँ तक लिखते हैं 

कि “मास खाकर सदाचारी बनना असम्भव है ।” ऐसी स्थिति तो चरिश्रवान्‌ 
ओऔर महापुरुष माने जानेवाले व्यक्तिको टाल्स्टाय जैसे विचारकके मतसे निरा- 
मिपभोजी होना अत्यन्त आवश्यक हैं । 

वैज्ञानिकोने इस विपयमें मनन करके लिखा है कि मास आदिके द्वारा बल 
और निरोगता सम्पादन करनेकी कल्पना ठीक वैसी ही है जैसे चाबुकके जोरसे 
सुस्त घोडेंको तेज करना । मासभक्षण करनेवालोमें क्रूरताकी अधिक मात्रा होती 
है । सहनशीलता, जितेन्द्रियता और परिश्रम-शीलता उनमें कम पायी जाती है । 
मि० घेरेस महाशय नामक विद्युत शास्त्रणने यह सिद्ध किया हैं कि फल और 
मेवामें एक प्रकारकी बिजली भरी हुई है, जिससे शरीरका पूर्णतया पोषण होता 
हैं। ्यूयार्क ट्रिब्यून|के सपादक श्री होरेस लिखते हैं--“'मेरा अनुभव हैं कि 
मासाहारीकी अपेक्षा शाकाहारी दस वर्ष अधिक जी सकता है। अध्यापक 
छांरेंसका अनुभव है--मासाहारसे शरीरकी शक्ति और हिम्मत कम होती है । 
यह तरह-तरहकी वीमारियोक्ा मूल कारण हैं। शाकाहारके साथ निर्वलता, 
भीरता तथा रोगोका कोई सम्बन्ध नही हैं ।” (“'मासाहारसे हानिया' हे 
उद्धृत) । 

मासभक्षण न करनेवाले अहिसक महापुरुषोने अपने पोरुष और वबुद्धिबलके 
हारा इस भारतके भालको सदा उन्नत रखा हैँ । अहिसा और पविश्नताकी प्रतिमा 
वीर-शिरोमणि जैन सम्राट चन्द्रगुप्तने सिल्यूकस जैसे प्रवल पराक्रमी मासमक्षी 
सेनापतिको पराजित किया था। पराक्रमको आत्माका धर्म न मानकर शरीर 
सम्बन्धी विशेषता समझनेवाले ही यथेच्छाहारको ग्राह्म बतलाते हैं | शौर्य एव 
पराक्रमफा विकास जितेन्द्रिय और आत्म-वलीमें मधिक होगा । राष्ट्रके उत्वान- 
निमित्त जितेन्द्रियता ब्रह्मचर्य-सगठन आदि सद्गुणोंको जागृत करना होगा । 
मनुष्यताका स्वय सहार कर हिंसक पशुवृत्तिको अपनानेवाला कैसे साधनाके पथममें 
प्रविष्ट हो सकता हैं ? ऐमे स्वार्थी और विषयलोल॒पके पास दिव्य विचार और 
दिव्य सम्पत्तिका स्वप्नमें भी उदय नहीं होता । अतएव पवितन्न जीवनके लिए 
पवित्र आह्ारपान अत्यन्त आवध्यक हैं । 

उस प्राथमिक साधककी जीवनचर्या इतनी सयत हो जाती है, कि वह छोक 
तथा समाजके लिए भार न बन, भूषण-स्वरूप होता हैं। वह सूक्ष्म दोषोंका 
परित्याग तो नही कर पाता किन्तु राज अभवा समाज द्वारा दण्डनीय स्थुल 
पापोंसे बचता हैं। अपने तत्त्वज्ञानके आदर्शकी नवस्मृति और नव-स्फूत्ति निमित्त 
वह शात, विकार रहित, परिग्रह विहीन, वीतरागता युक्त जिनेन्द्र भगवान्‌की पूजा 
(प्रथ० घ०शाएए) करता है। वह मरतिके अवलम्बनसे उस शान्ति, पूर्णता 


७० जेनशासन 


और पविन्नताके आदर्शको स्मरण कर अपने जीवनको उज्ज्वल बनानेका प्रयत्न 
करता हैं । उसकी पूजा मृति (760०) की नही, आदर्शकी, (6०७]) पूजा रहती 
है, इसलिए मूत्तिपुजाके दोप उस साधकफे उज्ज्वल मार्ममें बाधा नही पहुँचाते । 
जब परमात्मा ज्ञान, आनन्द और शान्तिसे परिपूर्ण है, राग, हेप, मोहसे परि- 
मुक्त है, तब उसे प्रसन्‍न करनेके लिए स्तुति गान करना, ज्ञानवानका काम नही 
कहा जा सकता। वैज्ञानिक साधककी दृष्टि यह रहती है - 
“राग नाश करनेसे भगवन्‌, गुण कीतंनमे है क्या आश । 
क्रोध कपाय वमन करनेसे, निनन्‍्दामे भी विफल प्रयास ॥ 
फिर भी तेरे पुण्य गुणोका, चिन्तन है रोधक जग-बत्रास | 
कारण ऐसी मनोवृत्तिसे, पाप-पुज्जका होता ह्वास ॥” 
अपने दैनिक-जीवनमें लगे हुए दोपोकी घुद्धिके लिए वह सत्पात्रोको सदा 
आहार, भौषधि, शास्त्र तथा अभयदान देकर अपनेको कृतार्थ मानता है । 
ज्ञानवान्‌ ज्ञानदानेन निर्भयोध्मयदानत- । 
अन्नदानात्सुखी नित्य निर्व्याधि भेषजाड्रधवेत्‌ !॥ 
उसका विश्वास हैं कि पवित्र वारयोफे करनेसे सम्पत्तिका नाश नही होता, 
किन्तु पुण्यके क्षमसे ही उसका विनाश होता हैं । आचार्य पदूमनवि कहते हैं- 
“पुण्यक्षयात्‌ क्षयमुपैति न दीयमाना 
लक्ष्मी रत कुरुत सन्ततपात्रदानम्‌ ॥/” 
वह उसी द्रव्यको सार्थक मानता है जो परोपकारमें लगता है । सक्षेपमें 
साघकके गुणोका सकलन करते हुए पढित भाशाघरजी कहते हैं-- 
“आदर्श गृहस्थ न्यायपूर्वक घनका अर्जन करता है, गुणी पुरुषो एवं ग्रणोका 
सनन्‍्मान करता है, वह प्रशस्त और सत्यवाणी बोलता है, धर्म, अर्थ तथा काम 
पुरुषार्थका परस्पर अविरोध रूपसे सेवन करता हैं । इन पुरुषार्थोके योग्य स्त्री, 
स्थान, भवनादिको धारण करता है, वह लज्जाशील, अनुकूल आहार-विहार 
करनेवाला, सदाचारकों अपनी जीवन-निधि माननेंवाले सत्पुरुषोकी सगति करता 
है, हिताहितके विचार करनेमें वह तत्पर रहता हैं, वह कृतज्ञ और जितेन्द्रिय 
होता है, धर्मकी विधिको सदा सुनता है, दयासे द्रवित अन्त करण रहता है, 
पापसे डरता है । इस प्रकार इन चौदह विशेषताओसे सम्पन्न व्यक्ति आदर्श 
गुहस्थकी श्रेणीमें समाविष्ट होता है ।) 
१ न्यायोपात्तघनों यजन्‌ गुणगुरून्‌ सद्‌गीस्त्रिवर्ग भज- 
न्‍ननन्‍योन्यानुगुण तदहंगृहिणी स्थानालयो 'छरीमय | _ 
युक्‍ताह्ारविहार भार्यसमिति प्राज्ञ कतज्ञों वशी 
अ्ण्वन्‌ धर्मविधि दयालुरघभी सागारधम चरेत्‌ ॥-सागारधर्मामृत १।११। 





सयम बिन घडिय म इक्क जाहू ७१ 


कोई-कोई व्यक्ति यह सोच सकते हैं कि जीवन एक संग्राम और सघर्पकी 
स्थितिमे है, उसमें न्‍्याय-अन्यायकी मीमासा फरनेवालेकी सुखपूर्ण स्थिति नही हो 
सकती । इसलिए जैसे भी बने स्थार्थ-साधनाके कार्यमें आगे बढना चाहिए । 

यह मार्ग मुमुक्षुके लिए भादर्ण नही है । वह अपने व्यवहार और आचारके 
द्वारा इस प्रकारके जगत्‌का निर्माण फरना चाहता है, जहां ईर्प्या, हैं प, मोह, 
दभ आदि दुष्ट प्रवृत्तियोका प्रसार न हो। सब प्रेम और शान्तिके साथ जीवन- 
ज्योतिको विकसित फरते हुए निर्वाणकी साधनामें उद्यत रहें, यह उसकी हादिक 
फामना रहती है । जघन्य स्वार्थोपर विजय पाये बिना उन्‍नतिकी कल्पना एक 
स्वप्नमात्र हैं । जधन्य स्वार्थ और वासनापर जबतक विजय नही की जाती, तब- 
तक आत्मा यथार्थ उन्‍नतिके पथपर नही पहुँचता । विध्वकवि रवीन्ध बावूके ये 
उद्गार महत्त्वपूर्ण हैं, “वासनाकों छोटा करना ही आत्माकों बडा करना है ।” 
भोग प्रधान पश्चिमको लक्ष्य बनाते हुए वे कहते हैं, “यूरोप मरनेकी भी राजी 
हैं, किन्तु दासनाकों छोटा करना नहीं चाहता । हम भी मरतनेको राजी हैं, किन्तु 
आत्माको उसकी परमगति-परम सपत्तिसे वचित फरफे छोटा बनाना नहीं 
चाहते” साधनाके पथमें मनुष्ययी तो बात ही क्या, होनहार उज्ज्वल भविष्य- 
वाले पशुओं तकने असाधारण आत्म-विकास और सयमका परिचय दिया हैं । 
भगवान्‌ महावीरके पूर्व भवोपर दृष्टिपात करनेसे विदित होता है, कि एक वार 
वे भयंकर सिंहकी पर्यायमे थे मौर एक मृगको मारकर भक्षण करनेमें तत्पर ही 
थे, कि अमितकीति और अभितप्रम नामक दो अहिंसाके महासाधक मुनीन्‍्द्रोंके 
बात्मतेज तथा ओजपूर्ण वाणीने उस सिहकी स्वाभाविक क्रूरताकों घोकर उसे 
प्रेम और करुणाकी प्रतिकृति बना दिया। महाकवि असगके शब्दोमें ऋषिवर 
श्रो अमितकीतिने उस मृगेन्द्रको शिक्षा दी थी कि “स्व सदृशान्‌ अवगम्य सर्व- 
सत्त्वान्‌*-अपने सदृश सम्पूर्ण प्राणियोको जानते हुए 'प्रशमरतो भव सर्वथा 
मृगन्द्र-हे मृर्गेन्द्र ! तू क्रूरताका परित्याग कर और प्रशान्त वन । अपने शरीर- 
को ममता दूर कर अपने अन्त करणको दयादद्ध कर 'त्यज वपुषपि परा ममत्ववुद्धि । 
कुरु करुणा्मनारत स्वचित्तम्‌ ।” उन्होंने यह भी समझाया, यदि तूने सयमरूपी 
पर्वतपर रहकर परिणुद्ध दृष्टिर्पी ग्रुहामँ निवास किया तथा प्रश्ञान्त परिणति 


रूप अपने नखोसे कपायरूपी हाथियोंका सहार किया, तो तू यथार्थमें भव्यसिह 
इस पदको प्राप्त करेगा ।--- 


यदि निवससि सयमोन्‍नताद्रो प्रविमलदृष्टि गुहोदरे परिष्नन्‌ 


उपशमनखर कषायनागास्त्वमसि तदा खलु सिंह ! भव्यसिंह 
[महावीरचरित्र-१ १ सर्ग, ३८] 





१ स्वदेध' से । 


७२ जेनशासन 


है सिहश्रेष्ठ ! तू पच्परमेष्ठियोको सदा प्रणाम कर । यह ममस्कारण उपमा- 
तीत आनन्द प्राप्तिका कारण हैँ और सत्पुरुष उसे इस दुस्तर ससार सिंधु सतरण 
निमित्त नौका सदृश बताते हैं । ४३॥"* 


इस दिव्य उपदेशसे वह सिंह जो पहले यम इव कुपितो विना निमित्त' 
अकारण ही यमकोी भांति क्रुद्ध रहता था, वह परम दयामूर्ति बन गया। इस 
अहिसाकी आराधना द्वारा प्रवर्धमान होते हुए दसवें भवमें वह जीव “वर्धमान 
महावीर” नामक महाप्रभुके रूपमें उत्पन्त हुआ । उस महिंसक सिंहने शर्ने शर्ने 
विकास करते हुए तीर्थकर भगवान्‌ महावीरके श्रिभुवनपुजित पदको प्राप्त 
किग्रा । उनके पूर्ववर्ती तीर्थंकर भगवान्‌ पार्श्वनाथ प्रभुने मदोन्‍्मत्त हाथीकी 
पर्यायमें महामुनि अरविन्द स्वामीके पास अहिसात्मक और सयमपूर्ण जीवनकी 
शिक्षा ग्रहण की। महाकवि भूधरवासने इसपर प्रकाश टालते हुए लिखा 
् 
“अब हस्ती सजम साधे। तरस जीव न भूल विराधे ॥ 
समभाव छिमा उर आने | अरि-मित्र बराबर जाने॥ 
काया कसि इन्द्री दण्डे। साहस धरि प्रोषध मडे॥ 
सूखे तृण पल्‍लव भच्छे। परमर्दित मारग गच्छे॥ 
हाथीगन डोल्यो पानी | सो 'पीवे गजपति ज्ञानी ॥ 
देखे बिन पाँव न राखे। तन पानी पक न नाखे॥ 
निज शील कभी नही खोबे । हथनी दिशि भूल न जोवे ॥ 
उपसगग सहे अति भारी। दुरध्यान ते दुखकारी ॥ 
अघके भय अग न हाले। दिढ़ धीर प्रतिज्ञा पाले॥ 
चिरलो दुद्धर तप कीनो। बलहीन भयो तन छीनो ॥ 
परमेष्ठि परमपद ध्यावे । ऐसे गज काल गमावे॥ 
एक दिन अधिक तिसायो | तब वेगवती तट आयो ॥ 
जल पीवन उद्यम कीधो । कादो द्रह कुजर बीधो॥ 
निहचे जब मरन विचारयो । सन्‍्यास सुधी तब घारबो ॥” 
-पाएवंपुराण, दूसरा सगे । 
तिर्यओझचोको भी सयम साघनमें तत्पर देख बुधजनजी मनुष्योको सयमके 
लिए उत्साहित करते हुए कहते हैं--- 


१ अनुपमसुखसिद्धिहेतुभूत गृुरुष्‌ सदा कुरू पचसु प्रणामम्‌ । 
भवजलनिधेः सुदुस्त रस्य प्लव इति त कृतबुद्धयों वदन्ति ॥४३॥ 
' -महावीर चरित्र 


संयम बिन घडिय म॒ इबक जाहूु ७३ 


“सुलझे पस्‌ उपदेस सुन, सुलझें क्यो न पुमान। 
नाहर तें भये वीर जिन, गज पारस भगवात््‌॥ “-सतसई 
सत्पुयपोका काथन है, यह मनुष्य जीवन एक महत्त्वपूर्ण हाट है । यहकी 
विशेष निधि रसायम है । जिसने इस बाजारमे आकर सयम-निधिको नहीं लिया, 
उसने अक्षम्य भूल फी ।! 
प्राथमिक अभ्यासी साघकफे लिए सयमका अभ्यास करनेके लिए आचार- 
शास्प्रके महान्‌ विद्वान झाणाघरजीने लिपा है--'जब तक विपय तुम्हारे सेवनमें 
नही आते, फम-से-फम उतने काछ तकके लिए उनका परित्याग करो । कदाचित्‌ 
प्रती अवस्थामे मृत्यु हुई तो दिव्य जीवन अवदय प्राप्त होगा । 
दूसरी बात, जितनी तुम्हारी उचित आवध्यकता हो, उसकी सोमाके बाहुर 
विपयादिक सेवनका सरलतापू वंक त्याग कर सफते हो । प्राय अपनी आवश्यकता- 
को भूल लालसाके अधीन हो यह जीव सारी दुनियासे नाता जोडता हुआ-सा 
प्रतीत होता हैं । भरत शान्ति और सुवमय जीवनके लिए आवशध्यकतासे अधिक 
चस्तुओका परित्याग करना चाहिए, जिससे अनावश्यक पदार्थोक़ि द्वारा रागद्वेपादि 
विकार एस आत्माकी शास्तिको भग न करें । गुणभद्र स्वामी ने आत्मानुशासनमें 
कहा है, रागद्रेपो बाद्यार्यसबद्धों त्तस्मात्‌ ताएच परित्यजेतु--रागद्रेप॥का सवध 
वाहरी पदार्थोस्ि रहता है, अत बाह्य वस्तुओका परित्याग करें। सयमका अभ्यास 
आन्तरिक प्रेरणाके द्वारा सुफल दिखाता हैँ । बीमार व्यक्त अपने चिकित्सककी 
आज्ञाके अनुसार मजबूर हो जीवनकी ममताके कारण सेव्य पदार्थोका त्याग करता 
हुआ कभी-कभी बडे-बडे महात्माओकी सयमपूर्ण वृत्तिका स्मरण कराता है । 
किन्तु, इसमें यथाथ सयमीकी निर्मलता और छान्तिका सदूभाव नही पाया 
जाता । भोगोकी नि.सारता और मेरा आत्मा ज्ञान तथा आनन्दका पुज है, उसे 
परावलम्बनकी आवष्यकता नहो है, इस श्रद्धाकी प्रेरणासे प्रेरित हुमा सयम 
अपना विशेष स्थान रखता हैँ। महपि फुन्दफुन्दका कथन है---'जिन तीर्थकरोका 
निर्वाण निद्चित है उन्हें भी बिना सयमका आश्रय लिए मुक्ति नही मिल 
सकती ।” इससे सायमका लोकोत्तरपना स्पष्ठ विदित होता है । द्वादशाग रूप 
जिनेन्द्र भारतीमें आचाराग सूत्रका माद्य स्थान है, जिसमें सयमपर विशद प्रकाश 
डाला गया हैं। दर्शन अध्यात्म आदि सम्बन्धी वाइमयका पश्चात्‌ प्रतिपादन 
किया गया हैं । इससे जैनशासनमें सयमकी महत्ता सुविदित होती है । 





१ यावन्न सेब्या विपयास्तावत्तानप्रवृत्तित । 
व्रत्येत्सब्रती . दैवान्मृतोष्मुश्न॒सुखायते ॥ 
-सागारघर्मामृत २। ७७। 


डड जैनशासन 


यह मनुष्य जीवनकी अनुपम विभूति है जिसे अन्य पर्यायोम पूर्णरूपमें पाना 
सम्भव नहीं है । विपयवासनाएँ दुर्बछ अन्त करणपर अपना प्रभाव जमा इद्विय 
तथा मनको निरकुश करनेमे सर्वदा सावधान रहती हैं । इसलिए चतुर साधक 
भी मन एवं एद्वियोको उत्पग्ममें प्रवृत्ति करनेसे बचानेका पूर्ण प्रयत्व किया करता 
है । कविवर घामतराय अपने भात्माको राम्बोधित करते हए बहुते हैं-- 


“काय छहो प्रतिपाल, पर्चेंद्रय मन वश करो। 
सजम रतन सम्हाल, विपय चोर बहु फिरत हैं ॥"' 


अपभ्रश भाषाके कवि रहघु सयमकी दुर्लभता और छोकोत्तरताकों हृदयगम 
फरते हुए मोही प्राणीको शिक्षा देते है-- 


“सयम विन घडिय म॑ इवक जाहे 


प्रबुद-साधक 


“जौंली देह तेरी काहू रोग सौंत घेरी 
जौलो जरा नाही नेरी जासो पराधीन परिहै ॥ 
जौलीं जम तामा बरी देय न दमामा जोरों 
माने कान रामा बुद्धि जाय ना बिगरिहें॥ 
तौली मित्र मेरे निज कारज सम्हाल लेरे 
पौरुष थकेंगे फेर पाछे कहा करिहै | 
आग के लागे जब झोपडी जरन छागी 
कुवा के खुदाये तब कहा काज सरिहे ॥२६॥” 
-जैनशतक, भूधरदास 


साधक्रकी आत्मा जब गृहस्थ जीवनकी प्रवृत्ति द्वारा सबत बन जाती है तब 
आध्यात्मिक कविकी उपयुक्त प्रबोधक वाणी उस मुमुक्षुको सयमके क्षेत्रमे लम्बा 
कदम बढानेको पुन पुन प्रेरित करती हैं। यथार्थमें गृहस्थ जीवनका संयम और 
अहिंसादि घर्मोकी परिपालना आत्मीक दुर्बलताके कारण ही सद्ृगुरुओने बतायी 
है। समर्थ पुरुषको साधन मिलते ही साधनाके श्रेष्ठ पथमें श्रवृत्ति करते विलम्ब 
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नही लगता । तीथंकर' मगवान्‌के अन्त करणमें जब भी विषयोंसे विरक्तिकों 
भाव जागृत होता है, थे त्रिमुवनचमत्कारी वैभव विभूतिको अत्यन्त निर्मम हो 
दृढतापूर्वक छोड देते हैं । 

तत्त्वज्ञानीका आत्मा सम्पूर्ण परिग्रह आदिका त्याग कर श्रेष्ठ साधक बननेको 
सदा उत्कण्ठित रहता है, किन्तु वासनाएँ और दुर्बलताएं उसे प्रगतिसे बरबस 
रोका करती हैं । और, इसलिए साधारण साधक होते हुए भी वह--- 


“सयम घर न सकत पे सयम धारन की उर चटापटी सी। 
सदननिवासी, तदपि उदासी, तातें आखत्रव छटाछटी सी ॥।” 
आन्तरिक अवस्थावाला विलक्षण व्यक्ति बनता है। वह अपने मनको सम- 
झाते हुए कहता है-अरे मूर्ख, इन भोग और विषयोंमें क्या घरा है । इन कर्मोने 
तेरे अक्षय-सुखके भाण्डारकों छीन लिया है। अनन्त ज्ञाननिधिको लूट रखा है 
ओर तू अनन्त बलका अधीष्वर भी है, इसका पता तक नही चल पाता । यदि 
तू स्वय नष्ट होनेवाले विषयोंका परित्याग कर दे, तो ससार-ससरण रुक सकता 

हैं । वावीभसिह सूरि समझाते हैं-- 
“अवद्य यदि नदयन्ति स्थित्वापि विषयाश्चिरस्‌ । 
स्वय त्याज्यास्तथा हि स्यात्‌ मुक्ति. ससूतिरन्यथा ॥” 
-क्षत्रचूआमणि-१।६७ 
आध्यात्मिक कवि दौलतरामजी अपने मनको एक पदमें समझाते हुए कहते 
हैं कि यह विषय तुझे अपने स्वरूपको नही देखने देते और--- 
“पराधीन छिन छीन समाकुल दुर्गति विपति चखावे हैं'' 
प्रकृतिके अन्तस्तलका अच्तर्द्रष्टा बन कवि क्रूर कर्मके अत्याचारोको ध्यानमें 
रखते हुए सोचता है कि जब छोटे-छोटे प्राणियोको एक-एक इन्द्रियके पीछे 
अवर्णनीय थातनाओंका सामना करना पडता है, तब सभोका आसक्तिपूर्वक सेवन 
फरनेवाले इस नरदेहधारो प्राणीका क्या भविष्य होगा--- 
“फरस विषयके कारन बारन गरत परत दुख पावे है। 
रसना इन्द्री वक्ष क्षण जलमे कण्टक कण्ठ छिदावे है ॥ 
गध लोल पकज मुद्वितमे, अलि निज प्राण गमावं है। 
नयन विषय वह्य दीप छिखामे, अंग पतग जरावे है ॥ 
१ भगवान्‌ ऋषभदेवके विषयमें स्वामी समन्तभद्वने लिखा है--- 
“विहाय य सागर-वारि-वासस वधूमिवेमा वसुधा-वघू सतीमू । 
मुमुक्षुरिक्ष्वाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभु प्रवन्नाज सहिष्णुरच्युत ।।” 
>स्वयम्मृस्तोत्र « । 
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करन विषय वश हिरन अरनमें, खलकर प्राण लुनावे है। 
है मन, तेरीको कुटेव यह करन विषयमे धाव है॥” 
एक ओर जहाँ वह विषय और भोगोके दुष्परिणामको देखता हैं, तो दूसरी 
थोर त्यागके माहात्म्यसे उसकी आत्मा प्रभावित हुए बिना नही रहती | यह्‌ 
तो तृष्णा-पिशाचिनीका काम है, जो ओसकी बूँदके समान विषयभोगोंके द्वारा 
अनन्त तृपा शान्त करनेका जीव प्रयत्न करता है । वास्तवमें सासारिक वस्तुओमें 
सुख है ही नही । महात्मा लोग ठीक ही कहते है-- 
“जो ससार विषे सुख होता तीर्थंकर क्‍यों त्यागै ! 
काहेको शिव-साधन करते, सयमसो अनुरागे ?”? 
यदि अपनी वास्तविक आवश्यकताओंपर दृष्टिपात किया जाए, तो समर्थ 
ञौर वीतराग आत्मा मधुकरी वृत्तिके द्वारा भोजन ग्रहण करते हुए प्राक्रतिक- 
परिधानको धारण कर प्रक्ृतिकी गोदमें आत्मीय विभूतियोकी अभिवृद्धि कर 
सकता है । ऐसे व्यक्तिसे हष्ट-अनिष्ट कर्म स्वय घबराते हैं । यदि आत्माकी 
दुर्वता दूर हो जाय और उसमें पाशविक वासनाएँ न रहें, तो समर्थ भात्माको 
दिगम्बर वेपके सिवा दूसरी मुद्रा नहीं रुचेगी । कारण, उस मुद्रा में उत्कृष्ट 
ब्रह्मचर्य की अवस्थिति ओर अभिवृद्धि होती है। आत्म-निर्मरता और आत्म- 
निमग्नताके लिए वह अमोघ उपाय है। उस पदसे आकर्षित हो इस युगके 
राष्ट्रीय महापुरुष गांधोजी कहते हैं--“नग्नता मुझे स्वय प्रिय है”” । आदर्श 
अपरिग्रह तो उसीका होगा, जो कर्मसे दिगम्बर है। मतलब वह पक्षीकी 
भांति बिना घरके, बिना वस्त्रोफे और बिना अन्न के विचरण करेगा । इस 
अवधूृत दशाको तो बिरले ही पहुँच सकते हैँ । (गाघीवाणी पृ० ९२) । यथार्थमे 
श्रेष्ठपुरुष कृत्रिम वस्त्राभूषणादि व्यर्थकी सामग्रीका परित्याग कर भ्रकृतिप्रदत्त 
मुद्राको धारण कर शान्तिलाभ करते हूँ । 
विषय-वासनाओंके दास और भोगोके गुलाम स्वयकी असमर्थता और 
आत्म-दुर्वताके कारण दिगम्बर मुद्राको घारण करनेमें समर्थ न हो कभी-कभी 
उस निविकार मारविजयकी द्योतिनी मुद्राको लाड्छित करनेका प्रयत्त करते 
हैं । पाइवंपुराणमें कितनी सुन्दर वात कही गयी है-- 
“अन्तर विषय वासना बरते, बाहर लोक-लाज भय भारी | 
तातें परम दिगम्वर मुद्रा, धर नहिं सकें दीन ससारी ॥” 
किन्तु वीर पुरुषोकी वात और प्रवृत्ति ही निराली हैं। कवि इसीसे 
कहते है--- 
"ऐसी दुद्धर नगन परीपह, जीतें साधु शील ब्रतधारी। 
निविकार बालकवत्‌ निर्भय, तिनके पायन ढोक हमारी ॥ 
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योगवासिष्ठमें जिनेन्द्रकी दिगम्बर और शान्त परिणतिसे प्रभावित हो 
रामचन्द्र अपनी अन्तरग कामना इन छाब्दोमें व्यक्त करते हँ-- 
“नताह रामो न में वाञड्छा भावेषु न व में मन । 
शान्तिमास्थातुमिच्छामि स्वात्मन्येव जिनो यथा ॥” 
भरत हरि अपने घेराग्यशतकमें अपनी आत्माकी आवाज इन छब्दोमे व्यक्त 
करते हैं--'प्रभो, वह दिन कब जाएगा जब मैं स्वतन्भ्न, निस्पृह, शान्त, 
पाणिपात्रभोजी, दिगम्बर मुनि वन कर्म नाश करनेमें समर्थ होऊँगा ।”” 
भारतीय इतिहासके उज्ज्वल रत्न चन्द्रगुप्त, अमोघवर्ष सदुष्य नरेन्‍्द्रोंने 
आत्माकी निर्मलता और निराकुरुताके सम्पादन निभित्त स्वेच्छासे विशारू 
साम्राज्योका त्याग कर दिगम्बर साधुकी मुद्रा घारण की थी । 
स्टोवेन्सन नामक आग्ल महिला लिखती है--“ वल्त्रोंसे विमुकत होनेके 
कारण मनुष्यके पास अन्य अनेक चिन्ताएँ नहीं रहती । उसे कपडे घोनेके लिए 
पानीकी भी आवद्यकता नही हूँ। नि्ग्रल्थ छोगोने-दिगम्बर जैन मुनियोंने 
भले-बुरेके भेद-भावकों भुला दिया है । भला वे लोग अपनी नग्नताको छिपानेके 
लिए वस्त्रोको वयो घारण करें ।” एक मुस्लिम कवि तनकी उरयानी-दिगम्वरत्व- 
से प्रभावित हो कितनी मधुर बात कहता है-- 
“तनकी उरयानीसे बेहतर है नही कोई लिबास । 
यह वह जामा है कि जिसका नही उलटा सीधा ॥” 
शायर जलालुद्दीन रूमीने सासारिक कार्योमें उलझे हुए व्यक्तिसे आत्म- 
निमरन दिगम्बर साधुको अधिक आदरणीय कहा है । वे कहते हैं कि वस्त्रधारी 
आत्मा'के स्थानमें 'घोबी” पर निगाह रखता है। दिगम्बरत्वका आभूषण 
दिव्य है-- 
“मस्त बोला मुहतसिव से कामजा, 
होगा क्‍या नग्रे से नू भोहदाबरा। 
है नजर धोबी पे जामापोश की, 
है तज़ल्ली जेवरे उरियातनी॥7 


१ एकाकी निस्पृहों शान्त पाणिपात्नो दिग्रम्बर । 
कदाहु. सम्भविष्यामि कर्मन्िम्‌ लनक्षम ॥। 
२ उशाए एप एण लण्फ्ठढ 0675 250 ए॒ते ण 8 00 ० ०06९७ एण765५ 
९० ज़रा 8 7९९त९0 ॥7 जाता ६० रण्चा पराढाय परवाह पिफट्टाधाव- 
35 ॥2ए6 णुण८ला थी चाए्जोल्त2्ु८४ ण एण्ण्े गाते रो. जाए 
जाणाोत धारए इथ्पुप्रा8 ००65 00 फातेठ पाराए 7 :४0655 ? 
घल्या+ ् [गाज (ए० शे५ ) 
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इस प्रसगमें यह बात विशेष रीतिसे हृदयगम करनेकी है, कि शरोरका 
दिगम्बरत्व स्वय साध्य नही, साधन है। उसके द्वारा उत्कृष्ट अहिसात्मक 
वृत्तिकी उपलब्धि होती है, जो अखण्ड शान्ति और सर्वसिद्धियोका भण्डार 
है। दिगम्बरत्वका प्राणपूर्ण वाणीसे समर्थन करनेवाले महर्षि कुन्दकुन्वने जहाँ 
यह लिखा है कि-“णग्गो हि मोक्खसग्गो, सेसा उमग्गया सब्बे'-दिगम्बरत्व ही 
मोक्षका मार्ग है, शेष सब मार्ग नही हैं” वहाँ वे यह भी लिखते हैं कि शारीरिक 
दिगम्बरत्वके साथ मानसिक दिगम्बरत्व भी आवश्यक हैं। यदि शरीरकी नग्नता 
साधेन न हो, साध्य होती, तो दिगम्बरत्वकी मुद्रासे अकित पशु-पक्षी आदि सभी 
प्राणियोंको मुक्त होते देर न लगती । जो व्यक्ति इस बातका स्वप्न देखते हैं, 
कि वस्त्रादि होते हुए भी श्रेष्ठ अहिसा-वृत्तिका रक्षण हो सकता है और इस- 
लिए निर्वाणका भी लाभ हो सकता है, उन्हें सोचना चाहिए कि बाह्म वस्तुओं- 
के रखने, उठाने आदिमें मोह ममताका सद्भाव दूर नही किया जा सकता । 
एक साधुकी कथा प्रसिद्ध हैँ--पहिले तो वह सर्वा|परिग्रहरहित था, छोका- 
नुरोधसे उनने दो लेंगोटियाँ स्वीकार कर ली । चूद़े द्वारा एकबार वस्त्र कट गए, 
तब निश्चित सरक्षणनिमित्त चूहेकी औषधिके लिए बिल्ली पाली गईं। और, 
बिल्लीके दुग्वनिमित्त गौकी व्यवस्था भक्तजनोके प्रेमके कारण स्वीकार कर ली 
गई। गायके चरानेके लिए स्वावलम्बनकी दृष्टिसे कुछ चरोखर भूमि भी एक 
भकतसे मिल गई। कहते हँ-भूमिका कर समयपर न चुकानेसे साधुजीसे अ- 
जानकर राज-कर्मंचारीने उनकी बहुत बुरी तरह मान-मरम्मत की । उस समय 
शान्‍त अंत करणने अपनी आवाज द्वारा उन्हें सचेत किया-' भले आदमी, परिग्रह 
तो ऐसी आपफकें पुरस्कारमें प्रदान किया ही करता है -- 
“फास तनक सी तन में साले | चाह लगोटीकी दुख भाले ॥ 
भाले न समता सुख कभी नर बिना मुनि मुद्रा घरे। 
धन नगन पर त्तन-नगन ठाढे सुर-असुर पायनि परे ॥” 
“यानतराय 
प्रवचनसार में कुन्दकुन्द स्वामीने लिखा है-- 
*मुनियोके गमनागमनादिरूप चेष्टासे श्रस, स्थावर जीवोका बघ होते हुए 





१. पर्वत । 
“हुवदि वा ण हृवदि बधों मदम्हि जीवेड्ध काय चेट्ठुम्हि । 
बधो घुवमुबधीदों इदि समणा छड़्िया सब्वे ॥ 
णहि णिरवेक्खो चागो ण हवदि भिक्‍्खुस्स आसय-बिसुद्धी । 
अविसुद्धस्थ य चित्ते कह णु कम्मक्खमो विहिओ ॥ 
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भी कभी वध होता है, कभी नही भी । किन्तु, यह तो निश्चित है कि उपाधियोंसे- 
वस्न्नादि परिग्रहसे नियमसे बध होता हैं। इसलिए श्रमणको सब परिग्रह छोडना 
चाहिए । त्याग निरपेक्ष नही होता, वस्व्रादि परिग्रह छोडे बिना भिक्षुके चित्तमें 
निर्मलता नही होती । अ-विद्ुद्ध चित्तके होनेपर कैसे कर्मक्षय होगा ? अत परि- 
ग्रहके होनेपर ममत्व आरम्भ अथवा असयम क्यो नहीं होंगे ? तथ परद्रव्यमें 
भासवत हुआ साधु किस प्रकार आत्म-साधना कर सकेगा ? 


जैन गुरुओकी दिगम्बरत्व सम्बन्धी मान्यताकों वास्तविक रूपसे न समझनेके 
कारण कोई यह समझते हैं फि दिगम्वबर घर्मानुयायी गृहस्थोको भी कम-से-कम 
गाहार लेते समय दिगम्बर रहता चाहिए । इसके विपरीत जो सदा सवस्य्र रहें 
उन्हें प्वेताम्बर कहते हैं । इन्साइक्लोपीडिया जिल्‍्द १५,११ वें सस्करणके पृ० 
२८ में पूर्वोक्त भ्रम इन शब्दोंमें व्यक्त किया गया है--- 76 [ुबणा४ प्रला३९- 
[ए०३ क8ए९ ब्भात॑गावत पी ए7३०१०८, पाढ ॥)82ग्रँशा385.. >लंगए 
घटएनएवते था. प्राद्वं प्रछघ& - 0गए. बक्ातदे. पार 9896 ढप्रफ़ैधा45 907१ 
बंज०ए5 ००एएछी<६टोए ल०पच्त 7? 

तात्विक बात तो यह है कि दिगम्बर साधु और दिंगम्बर मूततिको पूजनेके 
कारण गृहस्थ दिगम्बर जैन कहे जाते हैं । सम्पूर्ण अहिसाके धारक जितेन्द्रिय मुनिके 
सिवाय गृहस्थ मुनिमुद्रा धारण नहीं करता । गृहस्थके वस्त्र पहननेकी तो बात 
ही क्या, वह नोतिमत्तापुर्वक बडे-बडे साम्राज्य तकका सरक्षण करता है । 

अग्रेजी भाषाका महाकवि ोक्सपियर अपने हेमलेट नाटकर्में लिखा है-- 
#ठएढ कर6 ए6 खा, पा 38 ग0॑ छ8880ग्रॉइ 8]8ए८ !!* मुझे ऐसा 
मनुष्य बताओ जो वासनाओंका दास न हो । यदि दिगम्बर जैन मुनिका साक्षात्‌ 


दर्शन अथवा परिचय महाकविको प्राप्त हुआ होता, तो उसकी यह जिज्ञासा शान्त 
हुए विना न रहती । 


दिगम्बर मुनिका जीवन व्यतीत करनेके लिए महान्‌ आत्मबल चाहिए। 
मानसिक कमजोरी या प्रमाद क्षणभरमें इस जीवको पत्तित कर सकते हैँ । 
उज्ज्वल भावनाओों और विषय-विरक्तिकी प्रेरणासे महान्‌ पुण्योदय होनेपर किसी 
बविरले माईके लालके मनमें बालकवत निविकार दिगम्बर सुद्रा धारण करनेकी 
लालसा जाम्रत होती है । क्ाचार्य पुणभव्र लोकिक वेगव, प्रतिष्ठा, साम्राज्य-लास 





किध तम्हि णत्यि मुच्छा आरम्भी वा असजमो तस्स । 
तथ परदव्वम्मि रदो कघमप्पाण पसाधयदि ॥! 


( अध्याय ३।१९-२०-२१ ) 
.१, &लागा 5८ वा 


<० जैनशासन 


आदिसे अधिक विज्ञाल सौभाग्य मुनित्वकी ओर जानेवालेका बताते हैं, अन्यका 
जीवन जहाँ विषय-लोलुपताके कारण पराधीनता और विपत्तिपूर्ण है, वहाँ अहिंसा- 
मय साधुकी जीवनी अभय और आनन्दका भण्डार हैं। गरुणभव्र स्वामी अपने 
आइचर्यको इन शब्दोमें प्रतिविम्वित करते हैं-- 


“न जाने कस्येद परिणतिरुदारस्य तपस ” 
“आत्मानुश्यासन ६७। 


दिगम्बर साधुओका उल्लेख अन्य सम्प्रदायोमें भी पाया जाता हैं। परमहस 
नामक हिन्दू साधु नग्न रहा करते हैँं। सिक्‍्सोके यहा श्रेष्ठ सपमें दिगम्बर साधु 
वर्णित हैं।' अब्दुलफासिम जीलानो मुस्लिम साधुने दिगम्बर मुद्रा ध्यरण की थी ।* 
अब्दछ नामके उच्च मुस्लिम साधु पूर्णतया नग्न विहार करते हैं ।* 


बबई प्रान्तके कोपरगाव नामक स्थानपर एक नग्न दिगम्बर मुसलिम साधुका 
समाधिस्थल मौजूद है । 
दिगम्बर जैन साधुका पद वस्त्रमान्रका परित्यागकर स्वच्छन्द विचरण करने 
वालेको नही प्राप्त होता | उप्त महापुरुषफा जीवन अत्यन्त सयत और सुव्यवस्थित 
रहता हैं। वे किसी भी प्राणीका घात नही करते, यद्यपि उनके गमनागमन, 
इवासोच्छवास आदियें प्राण-घात अनिवार्य है, तथापि यधाहावित राग-दवैप आदि 
विकारोको दूरकर आत्म-निर्मलताका पूर्णतया रक्षण करते हैं । श्रेष्ठ रीतिसे सत्य 
महान्नत, अचौरय॑ महात्नत, अपरिग्रह और ब्रह्मचर्य महाव्रतका भी परिपालन करते 
हैं । वे मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिकों सहसा रोकनेमें असमर्थ हो, गमनागमन 
और भापणके सम्बन्धमें इस प्रकार प्रवृत्ति करते हैं-- 
“परमाद तज चौ-कर-मही लख समिति ईर्या तेँ चलें । 
जग सुहितकर सब अहित हर, श्र्‌ति सुखद सब सश्य हरें। 
अ्रम-रोग हर जिनके वचन मुखचन्द्र तें, अमृत झरें ॥ 
आहार सम्बन्धी एपणा नामक समितिका वे विशेष ध्यान रखते है । अत --- 
“छचालीस दोष बिना सु-कुल श्रावकतने घर असनको | 
ले तप बढावन हेत नहि तन पोषते तज रसनको ॥” 
]. ज्राहणा5 'परलाएा0ए5 56९६ ए प6 लवावाड! 9? 275 
2 ५6७१७ एच्चआय (एांब्या ताउव्थात९व ९एटा शऔणा उडणाए जावे शात्गा8पे 
८णाएं€िलोए प्रगॉ९१ ?--7णा छाह्वाणपड वीहि €े ताप ता वैंड्ैगा 
9? 203 
३3 गए गाह्ीढण 5शा5 एणीबंगा व्थीटत 05095 इशाधधोए एल 
बएणा एथाल्टीए प्रभ्त "0 /न्औालता भाव शिग्हार गा वीपाप्टए- 
(2प060 ॥ ४॥6 ए)ह8शआआएश' 5द्या।( ० दावा 


प्रबुद्ध-साधक ८९ 


वे ग्रथ सदृश्ठ जानकी सामग्री, शौचसम्बन्धी कमण्डलु एव जीवदया निमित्त 
मयूर पर्तोंसे बनी हुईं पिछ्छीको विवेकपूर्वक अहिसात्मक रीतिसे उठाते-धरते हैं । 
मलमूत्रादिका जन्तु-रहित भूमिमें परित्याग करते हैं-- 
“शुचि ज्ञान सजम उपकरन लखि के गहेँ लखि के घर । 
निज॑न्तु थान विलोकि तन मल-समूत्र-इलेषम परिहरें॥” 


वे पाँचो इन्द्रियोंके विषयोमें राग-द्व पका परित्याग करते हैं । केश बढनेपर 
मस्तकमें जू' आदिकी उत्पत्ति हौती है और केशोंको कठानेके लिए नाई आदिकी 
आवश्यकता पडती है । इसके लिए आर्थकी अपेश्षा होगी । केशोको बिना कटाए 
जीवोका सदुभाव या तो ध्यानमें विध्न उत्पन्न करेगा अथवा उनके खुजाने 
भादिसे उनका घात होगा । उत्कृष्ट अहिंसा, अपरिग्रह भौर स्वावलम्बी जीवनके 
रक्षणनिमित्त शरीरके प्रति निर्मम हो वे कम-से-कम दो माह भौर अधिक-से- 
अधिक चार माहके भीतर अपने केशोका अपने हाथोंसे लोच करते हैं । आत्म- 
बलकी वृद्धि होनेके कारण वे साधु प्रसनन्‍नतापूर्वक अपने केशोको घासके समान 
उखाडते हैँ । इनका उद्देश्य शरीरको एक गाडीतुल्य समझ भोजनरूपी तेल देते 
हुए जीवनयात्रा करना रहता हैं । उतका यह दृढ़ विश्वास हूँ कि शरीरका पोषण 
आत्माके सच्चे हितका कार्य नहीं करेगा । आत्माका शोषण करनेवाली क्रियाएँ 
शरीरकी अभिवृद्धिनिमित्त होगी। योगिराज पुज्पपाद कितनी मारमिक बात 
कहते हैं-- 

“बज्जीवस्पोपकाराय. तद्देहस्यापकारकम्र्‌ । 

यददेहस्योपकाराय त्तज्जीवस्यापका रकस्‌ ॥|” 
“इष्टोपदेश १९। 


अहिसात्मक दृष्टि और चर्या एबं छारीरके प्रति निर्ममत्व होनेके कारण वे 
स्‍्तान, दन्‍्तधावन, वस्त्रधारणके प्रति विरक्‍त हो खडे होकर अपने हाथरूप पात्रोमें 
दिममें एक वार गोचरीवृत्ति द्वारा शुद्ध ओर तपश्चर्यामें वृद्धि करनेवाले भोजनको 
अल्पमात्रामें ग्रहण करते हैं। गाय जिस प्रकार घास डालनेवाले व्यक्तिके सौन्दर्य 
आदिपर तनिक भी दृष्टि न दे अपने आहारको लेती है, उसी प्रकार यह महान 
साधक देवागनासमान सुन्दरियों आदिके द्वारा भी सादर आहार अपित करनेपर 
निर्मल मनोवृत्तिपूर्वक0य आहार ग्रहण करते हैं । दाताके शरीर-सोन्दर्य आदिसे 
उनकी आत््मा तनिक भी रागादि विकारपूर्ण नही होती । उनकी आहार चर्याको 
मधुकरी वृत्ति भी कहते हैं | जेसे--मधुकर---भ्रमर पुष्पोको पीडा दिए बिना 
आवश्यक रस-लाम लेता है, उसी प्रकार ये सन्त-जन गृहस्थके यहाँ जैसा भी 
रूखा-सूखा भोजन वना हो भौर शुद्ध हो, उसे शान्तिपुर्वक ग्रहण करते हैं । इनके 

दि 


<२ जैेनशासन 


आहारनिमित्त गृहस्थकों कोई कठिनाई नहीं होती। ऐसे योगियोंको भाहार 
अपंण करनेके समयको वह अपने जीवनकी सुनहरी घडियोमें गरिनता हैं। कारण, 
इस पवित्र कार्यसे गृहवासमें चक्‍की, घृल्हा, ऊखलो, वुहारी, जल-सम्रह रूप, 
'पचनसूना' नामके कार्यों द्वारा सचित दोषोका मोचन होता हैँ । साथु दैन्‍्यपूर्वक 
आहार ग्रहण नही करते । गृहस्थ श्रद्धा, भवित, प्रेम मौर आदरदपूर्वक जब 
आहार ग्रहण करनेकी मुनिराजसे प्रार्थना करता है, तब वे शुद्ध, सात्त्विक तथा 
श्रेष्ठ अहिसात्मक वृत्तिके अनुकूल गाहार लेते हैं। अन्य-पथी साधु नामधारी 
व्यक्तियोके समान गाँजा, तमाखू, हुक्‍्का ग्रहण करना, मनमाना भोजन लेना, 
दिन और रात्रिका भेद न रखना आदि बातोंसे ऐसे सन्‍्त पृथक्‌ रहते हैं । 


कोई कोई सोचते हैं--महान्‌ साधुको शुद्ध-अशुद्ध आदिका भेद भुला ज॑सा 
भी भोजन जब जिसने दिया, उसे ले लेना चाहिए । यह विचार भ्रमपूर्ण है । 
साधुओका विवेक सदेव सजग रहता है। उसके प्रकाशमे अहिसात्मक वृत्तिकी 
रक्षा करते हुए वे उचित और शुद्ध आहारको ही ग्रहण करते हैं । वेदान्त-सारमें 
लिखा है--यदि प्रवुद्ध तत्त्वज्ञानीक आचरणमें स्वच्छन्ताका प्रवेश हो जाए तब 
तत्त्वज्ञानी ओर कुत्तेको अधुचिभक्षण वृत्तिमें क्या अन्तर रहेगा ?! 


जैन-मुनिका केश-लोंच और आहार-चर्या दर्शकके चित्तमें गहरा प्रभाव डाले 
बिना नही रहते । औरगजेबके समयमें भारत आनेवाले डा० बनियर अपनी 
पुस्तकर्म लिखते हँ-“मुझे बहुधा देशी रियासतोमें दिगम्बर मुनियोंका समुदाय 
मिलता था। मैंने उन्हें बडे शहरोंमें विहार करते हुए पूर्णतया नग्न देखा है भौर 
उनकी ओर स्त्रियो, लडकियोको बिना किसी विकार-युक्त हो दृष्टिपात करते 
हुए देखा है। उन महिलाओके अन्त करणमें वे ही भाव होते थे जो सडकपरसे 
जाते हुए किसी साधुको देखनेपर होते हैं । महिलाएं भवितपूर्वक उनको भाहार 
बहुधा कराती थी। “* एक दूसरे विदेशी यात्री देवरनियरने लिखा है--“यद्यपि 


१ “बुद्धाइतसतत्त्वस्थ यथेष्टाचरण यदि। 
शुना तत्त्ववृुशा चैव को भेदो5शुचिसक्षणे ॥ -पु० १४। 

2. ०] ह8ए8 णींशा प्रा: छथाल)]ए गा 6 िांतए एण 50गा6 रिशुव 
ग05 0० 658 प्रगः्ट्त फब॒दा5ड. 9 #8ए९ 5लथा धीाथा एथी:र 5: 
720९९ ए70पष्टी) 8 |धए8 0, एणाला & 2775 ॥0"तताए 2४६ ऐथा 
एव07 शाए प्रणार शगाठत07 पधा पर३ए 028 दढबट0, जोशा 8 गश- 
पर [085565 70 0प7 5प९४35. मिश्रा "ला खैर प्रधय 
श्गर5 शा तढएणाणा 7? [07 छद्मादा/5 "7६ए25 गा ए6 ४ 0४- 
ऐप क्रागएा8, 0 3]/7 


स्त्रियाँ भक्तिपूर्वक उनके समीप पहुँचती हैँ फिर भी उनमें विकार-भावका 
रचमात्र भी दर्शन नहीं होता । इसके अतिरिक्त उनका दर्शन कर तुम यह 
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कहोगे कि वे आत्म-ध्यानमें निमम्न हैं ।' 


पेकक्रिण्डल नामक विद्वान्‌ पुरातन-भारत नामक अपनी पुस्तकमें लिखते 
है--'दिगम्बर विहार करनेवाले यह जैन मुनि कष्टोकी परवाह नही करते 
थे।वे सबसे अधिक सन्मानकी दृष्टिसे देखे जाते थे । प्रत्येक धनी व्यक्तिका घर 
उनके लिए उन्पमुक्त था--पहाँतक कि वे अन्त पुरमें भी जा सकते थे ।”* 


वे समता, जिनेन्द्रस्तुति, वीतरागवन्दन, स्वाष्याय, दोषशुद्धि निमित्त प्रति- 
क्रमण तथा प्रत्याख्यानहप छह आवदयक कर्मोको सावधघानीपूर्वक पालते हैं । 


इनका चरित्र उदात्त होता है ।* 


] 





५१]घ्घा०ण््टरी प्राढ एणालशा 7९४९०) परीथा 000 ण प८एणाण +., ए०7 00 
प0६ 5९९ ॥ पीशा. धाए छाए॥ ० 5चाष्परा५०, 9:१६ ० 0९ ८णापथरए 
छ00 एण्पात इबए पीढए गा ४050०फेलत ॥ ४०ा5४००ाणा।--ु 8 
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"]65४ पाला (]था 5िशाए5,) जया ४0० गशथेष्टते ग्रायप्रारते पराशाया- 
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“सम्यक प्रकार निरोध मन-वच-फाय आत्तम ध्यावते । 
तिन सु-थिर मुद्रा देखि मृग-गण उपल खाज खुजावते ॥ 
रस-रूप-गध तथा फरस अरु छाब्द शुभ-असुहावने । 
तिनमें न राग-विरोध पंचेन्द्रिय जयन पद पावने । 
समता सम्हारें धुति उचारें, वन्दना जिन देव को । 
नित करे श्रुत रति, घरें प्रतिक्रम, तजे तन अहमेव को ॥ 
जिनके न नहोन, न दन्त-घोवन लेश अबर आवरन 
भ्‌ माहि पिछली रयनि में कछ दायन एकाशन करन )। 
एक वार दिन में ले अहार खडे अलप निज-पाणि में । 
कच-लोच करत न डरत परिष्ह सों ऊुगे निजध्यान में ।। 
अरि-मिन्न, महल-मसान, फचन-काच, निन्दन-थुतिकरन । 
अर्घावतारन-असि प्रहारत में सदा समता घरन ॥।” 


-छहढाला, छठवी ढाल । 


<८डं जैनशासन 


पूर्व-बद्ध कर्मोकी निर्जरा करनेके लिए तथा संकट आनेपर सन्मार्गसे अपना 
कदस पीछे तनिक भी न हटे इस दृढ़ता निमित्त वे भूख, प्यास आदि बाईस 
परीषहों (-#ष्टो) को राग-द्ेप-मोहकों छोड सहन करते हैं । पाइवपुराणमें इनके 
नाम यो हैं--- है 


“ल्ुधा, तृषा, हिम, उष्ण, डस-मद्क दुख भोारी। - - 
, निरावरन-तन, अभरति-खेद उपजावन हारी ॥ 
चरिया, आसन, हायन, दुष्ट बाधक, वध बधन। 
- _ थाचे नही, अलाभ, रोग, तिण-फरस निबन्धन ॥ 
मल-जनित, मान-सत्त्मानं-वश्, प्रज्ञा और अज्ञानकर | 
: दर्दांन-मलीन बाईस सब-स्तधु परीपह जान नर॥” 
- भुघरदास 
बहिरात्म-भाववाले भाई सोचते हैं-'बिना कोई विशेष बलवती भावना 
उत्पन्न हुएं साधु कष्टोको आमन्त्रण दे प्रसन्नतापूर्वक किस प्रकार सहन कर 
सकता है ? पडित आश्षाधरजीने बताया है कि सत्पुरुध सकटके समय सोचते है- 
वास्तवमें मैं मोक्षस्वरूप हूँ, अविनाशी हूँ, आनन्दका भण्डार हूँ, कल्याणस्वरूप 
हैं । शरण रूप हूँ । ससार इसके विपरीत स्वरूप है | इस ससारमें मुझे विपत्ति- 
के सिवाय और क्या मिलेगा ?' ' है: - 
भत्माकी अमरतापर अंखण्ड विश्वास रख वे नष्वर जगत्‌के लुभावने रूपके 
भ्रममें नही फंसते, सदृभावनाओके द्वारा कहते हैं-- 
मोह नींदसे उठ रे चेतन-तनिक सोच तो-- 
“सूरज चाद छिपे तिकसे, रितु फिर-फिर कर आते 
प्यारी आयु ऐसी बीते पता नहिं पावे । ह 
काल सिंहने मृग-चेतनको घेरा भव-वनमे । 
नही वचावन हारा कोई, यो समझो मनमे | 
मंत्र-यत्र सेना धत-सम्पति राज॑-पाट छूटे । 
वह नहिं चलता, काल-लुटेरा, काय नगरि छूटे ॥ “आर 
प्रवचुद्धासाधक यह भी वित्तारता है--- 
जनमे मरे अकेला चेतन सुख दुखका भोगी | 
और किसीका क्या,-इक दिन यह, देह जुदी होगी ॥ 


१ मोक्ष आत्मा सुख नित्य शुभ शरणमन्यथा। 
भवे$स्मिन्‌ वसतो मेडन्यत्‌ कि स्यादित्यापदि स्मरेत्‌ ॥ 
श्र ये + -सागारघधर्मामृत, ५, ३० | 


व नर 


ह्‌ बे 





रे 
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कमला चलत न पेंड,-जाय मरघट तक परिवारा । 
अपने-अपने सुखको रोवें पिता, पुत्र दारा॥ 
ज्यों मेलेमे पथी जन, नेह घरें फिरतें। 
ज्यों तरवर पे रन बसेरा पछी आ करते॥ 
कोस कोई, दो कोस कोई उड फिर, थक-थक हारे। 
जाय अकेला हस, सगमे कोई न पर मारे॥” 


ससारके विषयमें वह चिन्तवन करता है हु 
“जन्म मरण अरु जरा रोग से सदा दुखी रहता | 
द्रव्य, क्षेत्र अझ काल भाव भव परिवतन सहता ॥ 
छेदन भेदत नरक पशु गति, वध बधन सहना । 
राग-उदयसे दुख सुर-गतिमे कहाँ सुखी रहना ॥ 
भोग पुण्य-फल हो इक इन्द्री क्या इसमे लाली। 
कुतवाली दिन चार फिर वही खुरपा अरु जाली ॥” 


जडसे आत्माको भिन्‍न विचारता हुआ अपनो मात्माको इस प्रकार साधक 
सचेत करता है-- 


मोहरूप मुग-तृष्णा-जलमे मिथ्या-जल चमके। 
मग-चेतन नित अ्रममे उठ-उठ दौडे थकथक के ॥ 
जल नहिं पावे प्रान गमावे, भटक भटक मरता। 
वस्तु पराई माने अपनी, भेद नहीं करता-॥ 
तू चेतन, अर देह अचेतन, यह जड, तू ज्ञानी ।_ 
मिले अनादि, यतन तें बिछुरें, ज्यो पय अरु पानी ॥ | 


इस घुणित मानव देहको सडे गन्‍्नेके समान समझ सावधक सोचता है-- 
“काना पौंडा पडा हाथ यह, चूसे तो रोबे। 7" 
फले अनन्त जु धर्ंध्यानकी भूमि विषें बोवे ॥| 
केशर चन्दन पुष्प सुगन्धित वस्तु देख सारी | : 
देह परस तें होय अपावन निस-दिन मलू जारी ॥” 
साधघनकी अनुकूल सामग्रीको अपूर्व मान वे महापुरुष सोचते हैं और भपने 
अनन्त जीवनपर दृष्टि डालते हुए इस प्रकार विचारते हँ-- 
“दुलंभ है निगीद! से ,धांवर अरू तचस-गति पानी । 
तर-कायाको सुरपति तरसे, सो दुलभ प्रानी ॥ 
उत्तम देश स-सगति दुलेभ श्रावक-कुल पाना - 
दुलंभ सम्पेक, दुलेम सयम, पचम गुण ठाना॥ - 


<६ जेनशासन 


दुलंभ रत्नन्नय आराधन, दीक्षाका धरना । 
दुलंभ मुनिवरको ब्रत पालन, शुद्ध भाव करना ॥ 
दुलभ-से-दुलंभ है. चेतन, बोधि-ज्ञान पाना। 
पाकर केवल-ज्ञान, नही फिर इस भवमे आना ॥” 
“मगतराय, बारह भावना 
विषयभोगोंमें मनुष्य-जीवनको लगानेवाले, साधककी दृष्टिमें, अज्ञतापूर्ण काम 
करते हैं । उस अज्ञताको बनारसोबासजो इन शब्दोमें चित्रित करते हैं-- 
“ज्यों मति-ह्वीन विवेक बिना नर, 
साजि मतग जो इंधन ढोवे। 
कंचन-भाजन धूरि भरे शठ, 
मूढ सुधारस सो पग घोवे॥ 
बेहित. काग उडावन कारन, 
डारि उदधि 'मनि' मूरख रोवे॥ 
त्यो नर-देह. दुलेमभ्य बनारसि, 
पाय अजान अकारथ खोबे॥” 
“नाटक समयसार 
सुकवियोने अपनी विविध शैलीसे साधकके जीवनपर बडा सुन्दर प्रकाश 
डाला है। महाकवि बनारसोदास, गृहके त्याग करनेवाले और तपोवन-वासी 
साधुको सद्गुणरूपी कृटुम्बसे गृहवासी बताते हैं । देखिए--- 
“घीरज-तात, क्षमा-जननी, परमारथ-मोत्त, महारुचि-मासी | 
ज्ञान-सुपुत्र, सुता-करुणा, मति-पुत्रवधू, समता अति भासी ॥ 
उद्यम-दास, विवेक-सहोदर, बुद्धि-कलत्र शुभोदय-दासी | 
भावकुटुम्ब सदा जिनके ढिग यो मुनिको कहिये गृहवासी ॥” 


-बनारसीविलास, २०५ । 
यद्यपि मुनि भूमिपर शयन करते हैं ओर जीवदयानिमित्त मयूरकी पिच्छी 
और शुचिताका उपकरण कमण्डलू रखते हैं, फ़िर भी कवि-जन मनोहर भाषामें 
उनकी सामम्रीको इस प्रकार व्यक्त करते हैं--- 
“'बिन्ध्याद्विनंगर गुहा वसतिका शब्या शिला पावंती 
दीपाइचन्द्रकरा मृगा सहचरा मेत्रो कुलीनाज़ुना। 
विज्ञान सलिर तप सदशन येषा प्रशान्तात्मना 
धन्यास्ते भवपकनिगंमपथप्रोद्देशका. सच्तु न ॥ 
-ज्ञानार्णव | शुभचन्द्र 
१ “जे बाह्य परवत बन बसे गिरि-गुफा-महल मनोग। 
सिल-सेज, समता-सहचरी, शशिकिरन-दीपक जोग ॥ 
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महिंसा पालनार्थ ये मुनिजन वर्षाकाल एक स्थान पर व्यतीत फरते हैं । 
एस सम्बन्धमें विद्युन्माला' छन्दर्म लिखा गया यह पद्म कितना मधुर है -- 
जैनी जोगी वर्षाकाले। आपा ध्यावे बाधा ठाले । 
फूके केकी मेघ ज्वाला । चौधा नच्चे विद्युत्माला ॥ 
“छन्दशतक १४ 
. वे सनन्‍्त-जन कर्मोंके फन्‍देमें फेंसकर अपना अहित नही करते । कर्मोके इस 
जगत्‌में क्रोधांदि कषायरूपी चौपडका खेल जमाया है। उस खेलके बक्‍्करसे 
दिगम्बर-जैन मुनि बचे रहते हैं । किन्तु, जगत्‌के अन्य प्राणी उस खेलमें 
आसक्तिपूर्वक भाग लेते हैं तथा हारकर पीछे रोते-पछताते हूँ । भूघरदासजी 
कहते हैं-- 
“जगत-जन जूवा हारि चले । 
काम कुंटिल सग बाजी माँडी उन्करिं कपट छले ॥ 
चार कषायमयी जहूँ चौपरि, पासे जोग रले। 
इस सरवस, उत कामिनि-कोड़ी, इह विधि झटक चले ॥ 
कूर खिलारि विचार न कीन्‍्हो, हूं है सवार भले। 
बिना विवेक मनोरथ काके, 'भूधर”' सफल फले ॥” 
जगत्‌के प्राणी कनक, कामिनी आदिमें अपनेको क्ृतार्थ मानते हैं, किन्तु, 
साधककी स्थिति इससे निराली है। मृत्युके नामसे जहाँ दुनिया घबराती है, 
जीवनकी ममतावश जहाँ किये गये चडे से बडे अनर्थ क्षम्य माने जाते हैं, वहाँ 
साधक मृत्युकी अपना स्नेही तथा परम मित्र मान मृत्यु-कालको महोत्सव मानते 
हैं । मरणके समय साधक सोचता हँ- 
“यह तन जीण कटी सम आतम, यातें प्रीति न कीजे | 
नूतन महल मिले जब भाई, तब यामें क्‍या छीजे॥” 
आत्माकी अमरतापर विष्वास होनेके कारण अपने उज्ज्वल भविष्यका 
विश्वास करते हुए भावी जीवनको जीर्ण-कुटीके स्थानपर भव्य-मवन मानता है । 
वह पूछता है- 
“'मृत्यु होनेसे हानि कौन है ?-याको भय मत लाओ। 
समतासे जो देह तजे तो-तो शुभ-तन तुम पाओ |॥। 


मृग-मित्र, भोजन-तपमयी, विज्ञान-निरमछ नौर। 
ते साधु मेरे उर बसौ, मम हरहु पातक पीर ॥” -मृुघरदास 
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मृत्यु सित्र उपकारी तेरो-इस अवसरके माही। 
जीरण तनसे देत नयो यह, या सम साहू नाही॥ 
या सेती इस मृत्यु समय पर उत्सव भलि ही कीजे। 
वलेश भावकोी त्याग सयाने समता भाव धरीजै॥” 
अपनी आत्माको उत्साहित करते हुए साधक सोचता है- 
“जो तुम पूरब पुण्य किये है, तिनको फल सुखदाई । 
मृत्यु-मित्र बिन कौन दिखावे, स्वगं-सम्पदा भाई ॥ 
कर्म महादुठ बरी मेरो ता सेती दुख पावे। 
तन-पिंजरमे बन्द कियो मोहि, यासो कौन छुडावे ॥ 
भूख तृषा दु ख आदि अनेकन, इस ही तनमे गाढे । 
मृत्युराज भब आय दयाकर, तन-पिंजरसो काढे ॥” 
मृत्युकी वह कल्पवृक्ष मानता है । इसलिए कहता हैँ- 
“मृत्यु-कल्पद्रम पाय सयाने, माँगो इच्छा जेती। 
समता धरकर मृत्यु करो तो, पाओ सम्पत तैती ॥” 
मृत्युकी महायात्रा कहते हैं । मरण-कालको शुभ-यात्राका अवसर मानकर 
दाकुन-शास्त्रकी दृष्टिसे प्रस्थान निमित्त शुभ-सामग्री सग्रहके लिए कवि सूरचन्दजी 
कितने पविन्न और उद्बोधक विचार व्यक्त करते हैं- 


“जो कोई नित करत पयानो ग्रामान्तर के काजें। ' 

सो भी शकुन विचारे नीके, शुभके कारण साजे ॥ 
मातपितादिक सर्व कूटुम मिलि, तोके शकुन बनावें। 

हलदी, धनिया, प्रुगी, अक्षत, दूब दही फल लावें॥ । 
एक ग्राम जानेके कारण, करें शुभाशुभ सारे। 

जब परिंगतिको करत पयानो, तब नहिं सोचो प्यारे ॥'! 


ओऔर भी समझाते है- 
सब कुटुम्ब जब रोवन लागे, तोहि रुलावें सारे। 
ये अपशकून करें सुन तीको, तू यो क्यो न विचारे ? 
अब परगतिको चालत बिरियाँ, धर्मष्यान उर आनो | 
चारों आराधन आराधो मोहतनो दुख हानों ॥ 
मुत्युकै विषयमें साधकक़ी निराली कल्पना होनेके कारण अवर्णनीय विपत्ति- : 
योके आनेपर भी वह सत्पथरों विचलित नहीं होता । यथार्थमें ऐसे साधकके 
आगे कर्मोंको भी हार माननी पडती है । महाकवि गृणभव्र इसीलिए कहते हैं-- 


प्रबुद्ध-साधक ८९, 


“जीविताशा धनाशा च येषा तेषा विधिविधि । 
कि करोति विधिस्तेषा येषा आशा निराशता ॥7, 


“आत्मानुशासन, १६३ । 


साधककी मनोवृत्ति मोही-जगत्से निराली होती हैं। महामुनि घनदोलतको 
तो कोई आशा नही करते, सन्‍्मार्गपरः अपना कंदस बढानेके सिवा जीवनकी 
ममतावश कभी पीछे नहीं लौटते । अकिचन-पता उनकी सम्पत्ति है। कर्त्तव्य- 
पालन करते हुए आत्म-जाग्रृतिपर्वक मृत्युको वे जीवन मानते हूँ । भला ऐसी 
बलिष्ठ ज्ञानी आत्माओका दुर्देव क्या कर सकता है ? 
आत्मानुशासनकी वाणी कितनी प्राणपुर्ण है--- 
“निर्धेनत्व॒ धन येषा मृत्युरेव हि जीवितम््‌ । 
कि करोति विधिस्तेषा सता ज्ञानेकचक्षुषास्‌ ॥१६२॥” 
इस प्रसगपर कवि वुन्दाधनका कथन विचारपूर्ण हैं - 
“सब जिय निज सम नल गने | निशि दिन जिनवर बेन भने । 
निज अनुभव रस-रीति धरे। तासु कहा कलिकाल करे।॥' 
पश्चिमके विद्वान समाधिमरणकी महत्ताको न जान उसे आत्मघातः ($प7८०८) 
समझते हैं । विदेशोमें जैनधर्मका प्रचार करनेवाले स्वर्गीय विद्वानू वैरिस्टर 
चम्पतरायजी विद्या-वारिधिने इ गर्ूडसे भारत लौटनेका कारण यह बताया था 
कि अब मेरा रोग काबूके वाहर हो गया है । पश्चिमके लोग समतापुर्वक प्राणोंका 
उत्सर्ग करना नही जानते इसलिए समाधि-मरणकी छाछसासे मैं तीर्थकरोकी 
भूमि स्व-देदाको छौट आया | 


इस सम्बन्धर्से यह जानना आवश्यक है कि जैन-शासनमें आत्मघातको पाप, 
हिंसा और आत्माका अहितकारी बताया है । आत्मघातमें घबराकर मानसिक 
दुर्वलतावश अपनी जीवन डोर काटनेकी अविवेकता पाई जाती है। मात्मघाती 
जात्माकी अमरता और कर्मोके शुभाशुभ फल भोगनेके बारेमें कुछ भी नही सोच 
पाता। वह विवेक-हीन बन यह समझता है कि वर्तमान जीवन-दीपकके बुझ 
जानेपर मेरी जीवनसे उन्मुक्ति हो जाएगी । उसके परिणामॉमें मलिनता, भीति, 
दैन्‍्य आदि दुर्बताएं पाई जाती हैं । समाधिमरणमें निर्भमीकता और वीरत्वका 
सद्भाव पाया जाता है। राग, द्वेष, क्रोच, मान, माया, लोभका परित्यागकर 
शुद्ध अहिसात्मक वृत्तिका पालन समाधिमरणका साधक करता है । यह ठोक है 
कि आत्म-घात और समाघिमरण दोनोंमें प्राणोका विमोचन होता है, किन्तु दोनो- 
में मनोवृत्तिका बडा अन्तर है । आत्मघातमें जहाँ मरनेका लक्ष्य है, वहाँ समा- 
घिमरणका ध्येय, मृत्युके योग्य अनिवार्य परिस्थिति आनेपर अपने सदृगुणोकी रक्षा 
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करनेका, अपने जीवन निर्माणका है । एकका लक्ष्य जहाँ जीवनको विगाडना है, वहां 
दूसरेकी दृष्टि जीवनको बनामे और सम्हालनेकी रहती है । पृज्यपाद स्वामो 
सर्वार्थसिद्धिमें इस विषयको इस प्रकार स्पष्ट करते हैं कि किसी ग्रृहस्थके घरमें 
बहुमूल्य वस्तुएँ रखी हैं, भीषण अग्निति वह घर जलने लगा । यथाशक्ति 
उपाय करनेपर भी भाग बढती ही जा रही है । ऐसी अ-साधारण परिस्थितिमें 
चतुर व्यक्ति मकानका ममत्व छोड अपनी बहुमूल्य सुवर्ण-रत्नादि सामग्रीको 
बचानेमें लग जाता है । उस गृहस्थकों मकानका घ्वसक समक्षना ठोक नहों है । 
कारण जबतक वश चला, उसने रक्षाका हो प्रयत्त किया । किन्तु जब रक्षा 
असम्भव हो गई, तब कुशल व्यक्ति होनेके नाते अपनी बहुमूल्य सामग्रीका रक्षण 
करना उसका कर्त्तव्य हो गया । इसी प्रकार साधक रोगादिसे शरीरादिके 
आक्रान्त होनेपर सहसा समाधिमरणकी ओर दोड नही जाता--वह तो मानव 
शरीरको आत्मजाग्रतिका विशिष्ट साधन समझ अधिकसे अधिक समयतक 
अवस्थित देखना चाहता हैं। किन्तु जब ऐसी विकट अवस्था आ जाएकि 
शरीरकी सुधि-बुधि लेनेपर आत्माकी सुधि-बुधि न रहे, तब वह अपने सद्गुणो, 
अपनी प्रतिशाओ तथा अपनी आत्माकी रक्षाके लिए उद्यत हो क्रोध, मान, 
माया, लोभादिका त्यागकर साम्यभावसे भूषित हो मृत्युराजका स्वागत करनेके 
लिए तत्पर हो जाता है। वह अखण्ड शान्तिका समुद्र बन जाता है । स्नेह, 
बर, मोह मादि उसके पास तनिक भी नहीं फठकने पाते । ऐसी स्थितिमें 
समाधिमरण और आत्मघातमें उत्तना ही अन्तर हैं जितना भआत्म-बली दिगम्बर 
मुनि और दुर्भाग्यवश वस्त्रादि न पानेवाले दैन्यकी मुरति किसी दीन भिखारीमें । 


स्वामी समन्‍्तभद्रने लिखा है--- 

““उपसर्ग, दुर्भिक्ष, बुढ़ापा अथवा रोगके निष्प्रतोकार हो जानेपर आत्म- 
पवित्रताके लिए शरीरका त्याग करना समाधिमरण है ।”" 

इस विषयका विस्तृत विवेचन भगवतो आराधना त्ामक श्रमणचर्या सम- 
झानेवाले प्रन्थमें किया गया हैं। सर्वार्थसिद्धिकी निम्न पक्तियाँ सक्षेपमें इस 
विषयको भरी प्रकार स्पष्ट करती है- 

“रागद्वेषमोहाविष्टस्थ हि. विषशस्त्राद्यपकरणप्रयोगवशादात्मान 
ध्तत' स्वधातो भवति न सल्लेखना प्रतिपन्‍तस्य रागादय सन्ति, ततो 
नात्मवधदोष (” .. >सर्वार्थसिद्धि भ० ७ सू० २२। 


3 5 मी 2 टन पिन कट कनसक 
१ “उपस्े दुर्भिक्षे जर॒सि रुजाया च नि मप्रतीकारे। 
घर्माय तनुविमोचनमाहु. सल्लेखनामार्या ॥” 
-रत्नकरण्डश्रावकाचार १२२। 


प्रबुद्ध-साधक ९१ 


विष, दास्त्र आदि उपकरणोंके प्रयोगसे राग-द्वेष मोहाविष्ट प्राणी द्वारा 
आत्माका घात करनेपर स्वका घात होता है। समाधिमरणको प्राप्त व्यक्तिके 
राग-द्ेष मोहादिक नही होते, इसलिए आात्म-वधका दोप नहीं होता है । 


दिगम्बर मुनीन्‍्द्रोकी शान्त, श्रेष्ठ, निरीह, निराकुल, उदात्तचर्याका जिस 
किसी सात्विक प्रकृतिवाले मानवको दर्शन हो जाता हैं उसकी आत्मामें यह 
विचार अवष्य उत्पन्न होता है, जिसे कवि भूघरदासजी इन छाब्दोमें प्रतिविम्बित 
करते हैं-- 


“कब गृहवाससों उदास होय बन सेऊँ, 

वेऊँ निज रूप गति रोक मन-करी की। 
रहिहों अडोल एक आसन भचल अग, 

सहिहों परीसह शीत, घाम, मेघ-झरी की ॥ 
सारग समाज खाज कवधों खुजे है आनि, 

ध्यान, दल-जोर जीतू सेना मोह-अरी को । 
एकल बिहारी जथाजात लिंगधारी कब, 

होऊँ इच्छाचारी बलिहारी हो वा घरी की ॥” 


-जैनशत्तक 


दिगम्बर मुनि विज्ञानामृतको पी तथा तपदचर्यारूपी सुस्वादु बलप्रद आहार- 
को भ्रहण कर शर्न -शर्न॑ विकास पथपर प्रगति करते हुए इतनी उन्नति करते 
हैं, कि जिसे देख जगत्‌ चकित हो जाता हूँ। प्राथमिक अवस्थामें दिगम्बर 
तपस्वियोके पास विश्वको चमत्कृत करनेवाली वात भले ही न दीखे, किन्तु न 
जाने इनमेंसे किस साधकको अखण्ड समाधिके प्रसाद रूप अपूर्व सिद्धियाँ प्राप्त 
हो जाएं । भगवान्‌ पार््वनाथने आनन्द महामुनिके रूपमें तोथँंकर-प्रकृतिका बध 
किया था--विश्व हितकर अनुपम आत्मा बननेकी साधना अथवा शक्ति सचय 
प्रारम्भ कर दी थी। उस समय उनके योग-बलरूकी महिमा अवर्णनीय हो गई 
थी । कविने उनके प्रभावको इन छाब्दोमें अकित किया है-- 


“जिस बन जोग धरें जोगेश्वर, तिस बनकी सब विपत टलें। 
पानी भरहें सरोवर सूखे, सब रितुके फल-फूल फलें॥ 
सिहादिक जे जात विरोधी, ते सब बेरी बेर तजें। 
हस भुजगम मोर मजारी, आपस मे मिलि प्रीति भर्जे। 
सोह साधु चढे समता रथ, परमारथ पथ गमन करें। 
शिवपुर पहुँचनकी उर बाँछा, और न कछु चित चाह घरें। 


९०२ जैनशासन 


देह-विरक्त ममत बिना मुनि सवबसो म॑त्री भाव वबहेँ। 
आतम लीन, अदीन, अनाकुल, गुनत बरनत नहिं पार लहै ॥” 
-पाहर्वपुराण, भूषरदास 
दिगम्पर जैन मुनिका जीवन और मुद्रा जगत्‌को पुकार-पुकार कर जगाती 
हुई कहती हैं -क्यो मोहक़े फदर्मे फेंसकर विकृति और विपत्तिकी और दौडे 
चले जा रहें हो। आगा, अकिचनताका पाठ पढों, प्रकृतिके प्रकाणमें मात्माकी 
विकृतिको घो डालो, तब तुम्हारे पास आनन्द तथा शान्तिक' निर्शर उदभृत हो 
सबका वल्याण करेंगा। देखते नहा, सारा प्रकृति किसी प्रकारका आवरण 
घारण नहीं करती-एऊक मनुष्य है जो अधिक ज्ञान सम्पन्त होते हुए भी अपने 
विकारों एवं अपनी दुर्बलछताओको दूर न कर उनपर सुन्दर वस्प्रादिका मोहक 
भावरण डाल अपने आपको तथा जगत॒को ठगता है। देखो न आस पसार कर, 
हरिण पक्षो आदि सभी प्राणी दिगम्बरत्वकी मनोरम मुद्रामे अकित हैं । 
परिग्रह आदिको भात्मदुर्बलताका अग न मान उसके समर्थनमें छगनेवालोके 
समाधानमें ताकिक अ्रफलफदेव कहते हैं. कि जगतुमें विविप्र उपासकोंके अनेक 
उपास्थदेव हैं भौर उनकी वेप-भूपा पृथक्‌ू-पृथक्‌ है । किन्तु जगत्‌मे एक दिगम्बर 
मुद्राका ही व्यापक झूपसे प्रमार पाया जाता है-- 
“तो ब्रह्मकितभूतल न च हरे. शम्भोन मुद्राकित 
नो चन्द्राकंकराकित सुरपतेवंञ्ञाकित नेव च। 
पड्वक्त्राम्वुज-बौद्ध-देव-हुतभुक्यक्षो रगेनाकित 
नग्न पश्यत वादिनों जगदिद जेनेन्द्रमुद्राकितम्‌ ॥” 
>अकलकस्तोश, ११ ॥ 
अपने अन्त करणमें काम-मावनारा तनिक भी विकार धारण न कर नारी 
जातिफे लिए चित्तमें मातृत्वकी भावनाकों प्रवुद्ध करनेवाले मलिन शरीर किन्तु 
सुसस्कृत पृण्यचरित्र दिगम्बर मुनिजन जिस देशमें विहार करते हैं, वहाँके लोग 
सदाचार तथा सद्भावनाओसे सम्पन्न हो सुखी रहते हैं। भाज ऐसी पवित्र 
आत्माओकी अत्यन्त विरलताके कारण भारतवर्षमे श्रेष्ष सदाचार और नैतिक 
जीवनमें 'ह्वास दिखायी देता है| पुरातन भारत शान्ति समृद्धि और अभ्युदयका 
केन्द्र वताया जाता है। उस समय मोहारि-विजेता दिगम्बर-मुनीन्द्रोका सर्वत्र 
वहु सख्यामे विहार हुआ करता था। मेगल्थनीज कहता है-- “जब बादशाह 
सिकनन्‍्दर भारतमें आया था तब उसने तक्षशिलामे कुछ दिगम्वर मुनियोके,दर्शन 
किए थे ।””* प्रो० आयगरने लिखा है कि--'ये जैन आचार्य अपने चरित्र, 
]. ०एगाला शाकरशातवेढर स्का (० व्रताब ॥8 580 5076 ग॥रग:8ते शा 
[7 8चयाां8 शातठे (००८ 006 णी गीशा एफ ग्राए ? ऐै[व2०४7065 


प्रबुद्धसाधक ९३ 


सिद्धियो और ज्ञानके कारण अलाउद्दीन और ओऔरगजेब जैसे मुस्लिम बादशाहो- 
के द्वारा वन्दित थे । स्मिथ महाशयने अपने भारतीय इतिहासमे लिखा है 
कि-- ह्युएनसाग नामक'चीनो यात्रीनें सन्‌ ६४० ई० में दक्षिण भारतको 
देखा था ।” वह मालकूट देशका वर्णन करते हुए ल्खिता हैं कि---वहाँ दिग- 


म्वबर जैन मुनियोंका बहुत बडा समुदाय था ।* 


ऋग्वेदमें दिगम्बर मुनियोका उल्लेल्ल हैं। विद्येषज्ञ उसका सम्बन्ध दिगम्बरे 
जैन मुनियोसे बताते है? । उपनिषद्‌ साहित्य भी दिगरम्बर ऋषियोके विषयमें 
प्रकाश प्रदान करता हैं । उपनिषदोर्मे छ प्रकारफे सन्यासियोका उल्लेख हैँ 
जिनमें परमहस, भिक्षु, परित्नाजक तथा सन्‍यासीको नग्न रहना आवश्यक कहा 
है । परमहसके विषयमें जावाल-उपनिषद्र्में लिखा है, “कि जो निर्ग्रन्थ दिगम्धर 
'मुद्राधारी तथा परिग्रह रहित होकर ब्रह्मके मार्गमें सम्यक्‌ प्रकार सलग्न है, शुद्ध 
मनोवृत्ति वाला है, प्राण रक्षणके लिए भिक्षा द्वारा आहार ग्रहण करता है तथा 
लाभ अलाभमें समदृष्टि रहता है वह परमहस है । उक्त ग्रन्थमें लिखा है कि 
परमहस साधु आकाश रूपी वस्त्रको घारण करता है ।/ 

नारद परिब्राजकोपनिषद्‌में लिखा है कि भिक्षु अपने पुत्र, मित्र, कलत्न, कुटु- 
स्बियोको छोडकर दिगम्वर होता है ।* भिल्लुकोपनिषद्‌, तुरीयत्योपनिषद्‌में भी 


4 "पुल [था 3लाधएबग5--+#?१ए7 घालर लीभाबए०ण, बधितगशाल शात 
इ5णाणेगाआए-०णाएशाते (76 ॥659660 णए 6एशा (०रबागापर्बतशवा ४0ए- 
छाशएहा5 वाॉत्ट 8900व4 2एत 3प्राथाएट४० 89059909 7-20, 
॥एशाएथ?8 5प्ता25 वा 8007 पाता ]ाग्राईप ऐश: शात्त 9 39 

२ #माहा पच्थाएं राजा 50067 पवा4 640 3 9, शात॑ त65०१०९७ 
शिगगपाि एणपरातए “--ा8 066 शा 8७5 जार छाल्शा पा 
प्रापाताप्त&५ ?--5प्राप्मा'5. लि$ ् एाता9 9 409, 

३ “मुनयों वातरशना पिशगा वसते मला । 
वातस्यानु ध्लाजि यन्ति यहेवासों अविक्षत ।४--मडल १०, ११, १३६ 

४ यथाजात-रूपघरो निग्नन्थो निष्परिग्रहस्तत्तद्‌ ब्रह्ममार्ग सम्यक सम्पन्त 
शुद्धमानस प्राणसघारणार्थ विमुक्तो भैक्षमाचरन्‌ु लाभालाभयो समो 
भूत्वा स परमहसो नाम! ., > 

प्‌ “स परमहस आश्ाम्बरो न नमस्कारो न स्वाहाकारों, न निन्दा, न 
स्तुतिर्यादृच्छिको भवेत्‌ स भिक्षु ।” 

६ “अथवा यथा विधिव्वेज्जातलूपघरो भृत्वा स्वपुत्न-सित्र-कंलत्न-बन्ध्वादीनि 
कौपोन दण्डमाच्छादन च त्यक्त्वा + क 


९्ड जैनशासन 


इस बातका समर्थन है।' सन्‍्यासोपनिपद्‌र्म ऐसे सन्‍्यासीको 'ज्ञान वैराग्य-सन्यासी' 
कहा है, जिसने सर्व परित्याग कर दिगम्बरत्वको अगीकार किया है ।* मैत्रेय 
उपनिपद्मे दिगम्बरत्वके साथ आनन्दकी उद्मृतिका उल्लेख है-देशकाल-विमुक्तो5 
स्मि दिगम्बरसुसोस्म्यहम्‌' । 


पुराण साहित्य भी इस सम्बन्धमें महत्त्वप्रद सामग्री उपस्थित करता हैँ । 
शिवपुराणमें एक कथा आई है कि शिवजीने दिगम्बर मुद्रा धारण कर देवदारु 
वनके आश्रमका निरीक्षण किया था । उनके हाथमें मयरपखकी पिच्छिका भी 
थी) । कूर्म पुराण, पद्मपुराण”, में भी दिगम्बरत्व समर्थक सामग्री उपलब्ध 
होती है । शकराचार्यके विवेकचुडामणिमें ब्रह्मनिष्ठ योगीकी स्वाघीन वृत्तिपर 
प्रकाश डालते हुए लिखा है कि उनके वस्त्र दिशा रूपी होते हैं, जिन्हें धोने और 
सुखानेकी आवध्यकता नही मालूम पडती ।* इस प्रकार प्राचीन भारतीय वाइमय 
का सम्यक अवगाहन करनेपर प्रचुर प्रमाणमें श्रेष्ठ साधकोके दिगम्बरत्वकी 
महिमाको बतानेवाली महत्त्वपूर्ण सामग्री प्राप्त होती हैं। तत्त्वदर्शी तो यही 
सोचता है कि में कब आशा रूपी वस्प्रोंको धारण करूँगा ।”” उस श्रेष्ठ अवस्था 
में यह जीव पूर्ण निराकुल हो ब्रह्मसाक्षात्कारका आनन्द लेनेमें समर्थ होता हैं । 
भात्म-निमस्नताकी स्थितिर्में ततवदनकी कैसे सुध रहेगी ! अपने युगके विख्यात 
सन्यासी स्वामी रामकृष्ण परमहसके सम्बन्धमें प्रकाशित "श्री श्रीरामकृष्ण कथा- 
मृत” बेंगला भाषाकी रचनामें स्वामीजीकी दैनिक-चर्याकी चर्चा की गई है, कि 
“जगनेपर भवतोने देखा प्रभात हो गया हैँ । श्री रामकृष्ण बालकके समात दिग- 
म्बर हैं और कमरेके भीतर ईध्वरका नाम लेते हुए घूम रहें हैं ।” (डायरी १६ 
अक्तूबर १८८२) । श्री अध्विनीक्रुमार दत्तने जो बगालके विख्यात राजनैतिक 
नेता थे 'रामकृष्णके सस्मरण ' में उनके दिगम्बरत्वकी चर्चा की है । स्वय स्वामी 


१ “सन्यस्य जातरूपघरो भवति स ज्ञानवैराग्यसन्यासी |” 
२ “विवेशोन्मत्तवेशइच स्तव्घलिगो दिगम्बर “” 
३ “ढमयूरचन्द्रिकापुञ्जपिच्छका घारयन्‌ करे ॥---” शिवपुराण १०-८०, ८२ 
४ कूर्मपुराण-उपरिभाग ३७ ७। 
५ पदक्षपुराण-पातालखण्ड ७२, ३३ 
६. “िस्ताशून्यमदैन्यमैक्षमशन पान सरिदुवारिषु 
स्वातन्श्येण निरकुशा स्थितिरभीनिद्रा श्मशाने वने । 
वस्त्र क्षालन-शोषणादिरहित दिगृवास्तु शय्या मही 
सचारो निगमान्‍्तवीथिषु विदा क्रीडा परे ब्रह्मणि ॥ 
७ “मआशावासो वसीमहि' 


प्रबुद्ध.साधक ९५ 


जीने उनसे कहा था कि “मैं सभी भौतिक जगतुकी वस्तुओंको भृल जाता हूँ । 


उस समय वस्त्र भी छूट जाता है ।” बौद्ध साहित्यसे भी दिगम्बर श्रमर्णोका 
सद्भाव ज्ञात होता है। “विसताख पत्यु घम्मपदत्यकहामें ' लिखा है कि एक श्रेष्ठि 
के भवनमें ५०० दिगम्बर जैन साधुओने आहार किया था | दीर्घनिकायसे विदित 
होता हैं कि कौशल नरेश प्रसेनजित॒ने “निग्नन्थों' को नमस्कार किया था। 
महावग्गसे ज्ञात होता है कि वैद्यालीमें दिगम्बर जैन श्रमणोका विहार होता 
था। 'महापरिणिय्वाण सुत्त घम्म पदत्यकहा' में भी निग्न॒न्थोका उल्लेख पाया 
जाता है ।? 

मुसलिम समाजमें भी दिगम्बरत्वका सम्मान रहा है ।४ आजसे ३०० वर्ष पूर्व 
मुसलिम सत सरमद शाहजहाँके राज्यमें दिगम्बरके रूपमें राजधानी देहडीमें 
विचरण करता था । दिल्‍्लीमें लालकिलेके समीपमें संत सरमदका मजार है, जहाँ 
सदा दरंकोकी भीड लगी रहती हैं। उसके ये शब्द बडे मामभिक हैं, “जिसमें 
दोष देखता हैं उसे वस्त्र पहिना देता है, जो दोषरहित हैं, उन्हें नगा ही रहने 
देता है” ।* 

आचार्य सोमदेवने यशस्तिलकचम्पूमें शकुनशास्त्रकी दृष्टिसि दिगम्बर मुनिके 
विहारको राष्ट्रके छिए मगलमय बताया है-- 


“पश्चिनी राजहंसाइच निग्न॑स्थाइव त्पोधना । 

य॑ देशमुपसपंन्ति सुभिक्ष तत्र निर्दिशेत्‌ ॥ 
आजके भौतिकवादी वातावरणमें किन्‍्ही-किन्ही व्यक्तियोंको शिष्टाचारके 
तामपर दिगम्बर मुनीन्द्रोका नगरादिमें गमनागमन अप्रिय लगता है । किन्तु 
यदि ४ उपयुंबत वर्णनके प्रकाशमें उन योगियोकी महत्ताको सोचने और समझ्नने- 
का प्रयत्न करें तो उनका हृदय उन मुनीन्द्रोकी मुद्रामहत्तासे प्रभावित हुए बिना 
न रहेगा । सन्‌ १९४४ ई० के दिसम्बरमें नागपुर हाईकोर्ट के चीफ जस्टिस सर 


१, ्र्वागद्ाओ2 इडते | ]05: ##थाध0 (0 €एछए ऐएए (परपरा09/8) 
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३ (566 25० 5०्०९वे 80707 ० घधाढ छष्ड: ए0 जज, 2२९३ धाव 
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४ विश्ववाणी मासिक ४, पु० २५१, वर्ष ८ । 

५ “पोशाद लिबास हरकरा ऐवे दीद । 
बे ऐवा रा लिबासे उरियानी दाद ॥7” 


९६ जैनशासन 


भवानों हंंकर नियोगी महाशयकी अध्यक्षताम दिगम्बर ममि श्री सुमतिसागरजी 
का सायजनिक भाषण, उजारो व्यक्तियोफी उपस्थितिमें हुआ था। उसे सुनकर 
जस्टिस नियोगीजीको आत्मा बलन्त प्रभावित हुई और उन्होंने कहा--आाज 
एन मुनिराजके दर्शन कर मुझे बहुत्त प्रकाश मिला। वहाँ तो ये साधु नो 
बिना किसी परिग्रहके निश्लिन्ततापू बंक जीवन व्यत्तीत करते है और महा हम जो 
बहुत-गी सामग्री एकत्रित कर शान्तिदाम करनेके छिये प्रमतत मारते है । 
देशगीरय दि० आचार्य उेघभुषण भटहाराजके समीप स्थ० प्रपानमत्री श्री ल्वल- 
बहादुर घाम्प्री गए थे । उन्हें प्रशामकर प्रधान मतीणीने व्शीर्याः प्राप्त किया 
था। २३ फरवरी, १९८१ ४० में प्रधान मभी इंदिरा गौवीने खमण्वेल्गोला 
जैन तोशमे पहुँचफर दि० जैन मूनि विद्यानन्द महाराज अभिवरना मरते हुए 
उनसे विचार विमर्थ किया था । 

जो व्यनित अपनी अपरिशर्य साम्प्रशासिक भानत परारणाओके कारण ऐसे 
तपस्वियोको देशकर शोमका अनुभव परते है. ये नगरमें जिन मद्रिरदर्शन अयबा 
भोजन आदि आवश्यक कार्ययश साधुत्रोकी भ्षा्ते हुए सुर अपने मनोज्ञमुसको 
दूसरी जोर मोड़ सात के | छेकि।, इसया अर्थ यह नहों कै कि बिश्यवन्ध पदके 
धारण करनेवाले मनियोके नगरादियें प्रयेशाशा विषयमे शिष्टानारके सामपर 
बाघा उपग्यित को जाए । 

प्रीवी कौन्सिलने इस बातवा रपप्टीकरण कर दिया है कि घामिक जुलूस 
घान्तिपूर्वक माम रास्तेसे घिना रोप-टोकरी ले जाए जा सकते हैं । 


विन जनाओ- ॑ै+न->>त 
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प्रबुद्धसाधक ९७ 


प्राचीनताको ही सत्यकी कसौटी माननेवाले कहते है-दिगम्बर विचारधारा 
भर्वाचीत है । सवस्न्र मुद्राका मार्ग सबसे प्राचीन है। यदि मनुष्य तर्ककी दृष्टिसे 
इसपर विचार करे तो उसे स्पष्टताकी कोई आवष्यकता नही है। कारण, यह तो 
बालक भी जानता हूँ कि माताके उदरसे पहिले दिगम्बर-शिशु ही जन्म लेता है, 
पष्चात्‌ वस्त्रादि परिधान वाला बनाया जाता हैँ। प्रो० बलदेव उपाष्याप 
दिगम्बरत्वको भगवान्‌ पाश्वनाथके बादकी वस्तु बताते हुए लिखते हैँ-'पाइव॑नाथ 
वस्त्र घारणके पक्ष पाती थे। पर महावीरने नितान्त साधनाके लिए वस्त्र-परि- 
घानका बहिष्कार कर नरनताको ही आदर्श आचार बताया है ।” (भारतीय 
दर्शन, पृ० १४६) । 

जैन-आगमको दृष्टिसे यह वात विपरीत है। भगवान्‌ ऋषमभदेव आदि सभी 
तीर्थंकरोंने परम कल्याण प्राप्तिके लिए स्वयं अपने जीवन द्वारा दिगम्बर श्रमण- 
मुद्राका प्रचार किया था । अहिसा-तत्त्वज्ञान और अध्यात्म-विज्ञानके प्रकाशमें भी 
दिगम्बरत्व 'जिन' कहे जानेवालेकी आवद्यक मुद्रा हो जाती हैं । अवतक पुरातत्त्व 
विभाग द्वारा जो जैन मूर्तियो आदिकी उपलब्धि हुई है, उनके सूक्ष्म निरीक्षणसे 
ज्ञात होता हैँ कि अत्यन्त प्राचीन मूर्ति आदि दिगम्बर-मुद्रासे अकित हैं । दिगम्बर- 
सम्प्रदायके विषयमें अग्रेजी विश्वकोषकारका निम्न कथन विशेष बोधप्रद है--- 
“जैनधर्म दिगम्बर भौर दवेताम्बर नामक दो महान्‌ सम्प्रदायोमें विभकत है । 
इवेताम्बर सम्प्रदाय अभीतक सम्भवत ५वी सदी तकका सिद्ध होता है । किन्तु, 
दिगम्बर-प्रम्प्रदाय ईस्वी सनूसे ५ सदी पुव तक पक्के तौरपर प्रमाणित होता 
हैं। यह दिगम्बर लोग, बौद्धोके पाली पिठकोके अनेक उल्लेखोमें “निरगण्ठा 
नामसे कहे गये हैं ॥ अतएव इन्हें कमसे कम ईसासे ६ सदी पूर्वका तो अवध्य 
होना चाहिये । अजश्ञोकके एक शिलालेखमें निग्गण्ठोका उल्लेख आया है ।”/ 

सचेल सप्रदायको प्राचीनताके आसनपर समासीन करनेके मोहवश निर्गण्ठ 
शब्दका अभिधेय दिगम्बर साधु न कर ऐसे सवस्त्र साधु करनेका श्रम उठाया 





] #/पशह एज्ञा5 शा ताशतव्त वराए० (ए० ट्वा्ब: एथाघधर७ ॥)हुशा एटा5 ०० 
#एटोबत0 णाल5 ४०0 6 5प्रलधाएश5 ०. 06 शा8 70920 ०९5 १९ 
[काल 8ए8 गए १५ ए फलशा 2०९९ पते धर: त0पर/णि]ए 85 
दिए 99०६ 35 पाल 5009 वल7गपाए शीला एपान._ एफ6 णिप्रक्ष ० थे- 
प्राएज: एथॉगा।ए 6 558 35 पा6 रप्रभा25, जी0 धर 7टिफटत 
(० गा गपादा0प्र5 98552ए९७ ण 306कगा5ऊ: शा शिा(०(४५ धशाते प्रपर्: 
पीश्ारड08 96 बच6०७: 85५ ०१ 25 प्राढ ठगमा ८०८४/णर 5 ८ --7906 शए्- 
शाएिब5 बार ।रठलिकदत [0 79 07० ण 257०5 टवाट5? एा06 ए१९ए 
छिवा 90 जाब्एथाफा एएण 5 ए 2 

७ 


९८ जैनशारान 


जाता ४, जो रागटेपको गन्थिसे उन्गत हो; उनकी मान्यताके अनुगार वस्प्रादि- 
फे पारण करते ०, प्रधालन सादि करते हुए शागद्ेेधफ़ा अभाव जौर परिपूर्ण 
अहिसाडी साधना भौर निराकुछता परम गफती 


यह बिघार सत्य समथित सही ४ । उपनिषद साहित्यमें जातरूपपारी- 
दिगम्बरको निर्ग्रस्थ कहा है । जावालोपनिपद्से 'परमहुग' का स्थरूप बताते हुए 

सयाजातम्प्प रो निर्मन्थों निष्परिग्रषट पडा दे। उम्प्रादि धारण 
करनेयाएठा सदि निर्गनन्य पका याह्प माना जाय, तो गियाजानरूपपर ' इस 

बगके साथ अर्थात समन्वय नही होता । 

'निमाण्ठ! घह्दता प्रकट वर्घ है. बिना गांठ बाला'। वस्लुत दिगम्बर 
अथवा अचेछ बयरथाें ही गटा दादा सार्थक होता है, अन्यवा त्धोवस्प्रादिकी 
गठिकी धारण करते हुए तिग्गण्ठ गे हैसा सत्य बिरुद्ध होगा । 

यस्प्र धारण मरते हुए अपनेशो निर्मन्धा पास्यृणिष्या बय॑'-'हम निर्ग्रन्य 
हैं और भगवान्‌ पाइथनायात शिष्य हूँ व हनेया जी गाश्याल कहता है -“बस्त्रादि 
प्रयोगों घारण फरत हुए आप ह॒िस प्रबार निग्नस्थ हैँ । ययाथमे वस्त्रादि- 
के परित्यागी ओर परीरके विषयम भी उपेक्षा बृत्ति घारण फरनेवाजे निम्न॑न्थ 
द्वीने हूँ । 

इस संक्षिप्त विवेचन अगेणे पिश्वकोपा। 'निर्गण्ठड” णब्द द्वारा दिगम्बर 
जैनियोका भाव अगीफार फरना सत्मके सुदृट लाधारपर अवम्बित दिगम्बर श्रमण 
के विपयमें एफ साधफ कहता है--- 

देह मंठी है, पर दिल उजला है प्यारे 

इस साक के पुतलेमें होरेकी कनी रहती है । 

ये साधक आत्म-ज्योतिके प्रकाशमें स्वयंको अनुशासित करते हैँ । लौकिफ 
व्यक्तियों द्वारा मानी गई मर्यादाएं इन महामानवोका पय-म्रदर्शन नहीं 
सकती । जडवादीका अन्त करण उनकी गहराउको स्पर्श न कर सके, किन्तु 
शान और अनुभवके धनी सत्पुदष इस बातकों स्वीकार करेंगे कि ये सन्‍्तजन ही 
सम्पूर्ण विध्वको अपना बन्धु मान उस अन्धुत्वका सत्यतापुवक सरक्षण करत हू । 


१ “कथन्लु यूय निर््रन्या वस्प्रादिग्रन्धधारिण । 
केवल जीविकाहेतोरिय.. पापण्डकल्पना ॥। 
वस्त्रादिसगरहितों. निरपेक्षो वषुष्वपि। 


धर्माचार्यो हि यादूडमे निग्न न्यास्तादृशा खलु ॥ 
-५१0९-५०॥507'5 रिटाएुणा5 9666 ० पा निशपेप४ ए 293 


प्रवुद्ध-साघक श्र 


जिस आत्मामें अहिंसाकी ज्योति जग जाती हैं, उसका मनुष्योंके सिवाय क्रूर 
पशुओ तक पर आश्चर्यप्रद प्रभाव दिखता हैं । एक बार “प्रबुद्ध भारत” में छपा 
था? कि एक एण्डरसन नामक अग्रेज हाथी पर सवार हो जयदेवपुरके जगरूमें 
क्िकार खेलते गया । वहाँ एक शेरको देख हाथी डरा । उसने साहबको नीचे 
गिरा दिया । एण्डरसनने शेरपर दो-तीन गोली चलाई, किन्तु निशाना चूक गया। 
इतनेमे शेरने पीछा क्रिया । प्राण बचानेको वह पासकी एक झोपडीमें पहुँचा, 
जहाँ एक दिग्रम्बर साधु रहा करते थे । साघुके इशारा करते ही शेर धान्त हो 
गया और कुछ देर बैठकर चुपचाप घला गया । जब एण्डरसनने नागा बावासे 
इस आश्चर्यका कारण पूछा, तब साधुने कहा -- जिसके चित्तमें हिसाका विचार 
नहीं हैं उसे शेर या सर्प कोई भी हानि नही पहुँचाते। तुम्हारे मनर्म हिसाका 
भाव है, इसलिए जगली जानवर तुमपर आक्रमण करते हैं । उस दिनसे एण्डर- 
सनने शिकार खेलना छोड दिया और वह शाकाहारी बन गया। ढाका और चिट- 
गाँवमें बहुतोने एण्डरसनके इस परिवर्तित रूपको देखा हैं । 


जयपुर राज्यके दीवान श्री अमरचन्द्रजी जैन बडे ज्ञानवान और सत्त प्रकृति- 
के महापुरुष थे। एक विशेष अवसर पर राज्यके अजायब घरके भूखे शेरके 
सयक्ष, उन्होने अपने अहिंसा ब्रतका परम आदर करते हुए, मास न रखवा कर 
मिठाई रखवाई और शेरसे कहा-“यदि तुझे भूख शात करना है, तो यह मिठाई 
भी तेरे लिए उपयोगी है, फितु यदि मास ही खाना है तो मुझको खुझीसे खा 
सकता हैं” इस अहिसापूर्ण प्रेम भरी वाणीका शेरपर बडा प्रभाव पडा और उसने 
सबको चकित करते हुए शात भावसे मिठाई खा ली । इस भहिसाके द्वारा जो 
आत्म-बल जागृत होता हैं उसके प्रभावसे यह जीव अभय और आनन्‍न्दकी नवीन 
ज्योतिको इस अधकारपूर्ण जगत्‌म्में प्रकाशित कर सकता है । 
इस श्रेष्ठ साघनाके पवित्र पथपर चलने योग्य जबतक आत्मामें वल उत्पन्त 
नही होता तबतक प्राथमिक साधकका करत्त॑ग्य है कि वह अपने आदर्शको हृदयमें 
रख साधघुत्वसे अकित सत्पुरुषोंको अपने जीवनका पथ-प्रदर्शक माने और उन्तको 
अपनी श्रद्धाअ्जलि अपित करते हुए अन्त करणसे कहे- 
“जो लोए सत्वसाहुण ” 
७ 


१ प्रवुद्धभारत अग्रेजी मासिक १९३४, पृ० १२५-२६।॥ 
"()॥6, शॉं0 ॥85 70 +निष्याउ4, 45 76ए2/ वर्प॒पारत 57 एटुधा5 07 


डाधोंदटड 36९४056 ए0प 898 €िशाप्रएु ण सरापडढ ॥ एप ए्रापे एणा 
था 292८:९प 7ए जात द्राएण्5”, 


१०० जैनशासन 


अहिसाके आलोकमें 


- अहिसा भूताना जगति विदित ब्रह्म परमस' 
“स्थामी समन्तभद्र, बृहतृस्वयम्म, ११९ 


पुण्य जीवनकफो यदि भव्य-भमयन कहा जाए तो अहिंसा-तत्त्वगानफों उसको 
नोव मानना होगा । अहिसात्मक वृत्तिके बिना न व्यप्टिका कल्याण हैं और न 
समण्टिका । साधनाका प्राण मभथवा जीवन-रस अहिंसा हैं । भाज भारतीय राप्ट्र- 
में अहिसाकी आवाज सूव सुनाई पढती है । देशने पराधीनताफे पाशसे छूटनेके 
लिए अपनी किंकर्त्तव्यविमृढ़ अवस्थामें महिसात्मक पद्धतिको एकमात्र अवलम्बन 
माना था। भौर एसीलिए रक्‍्तपातके बिना राष्ट्रने प्रगतिके पथपर द्रतगतिसे 
अपना फदम बढाया और स्वाधीन भी हो गया । फ्रासफे विध्वविख्यात विद्यान्‌ 
रोम्यां रोछा इप्त अहिसाके विपयमें बहुत उपयोगी तथा प्रवोषप्रद बात कहते हैँ, 
“पार एाज्ाह जराठ ताइट0६०९०० थार, ३छ 0 िठारा00०7९८ 70 ९ 
गाते ठ्ी 70९0९ एटा.  ह्ाट्पाटाए [ुलाएप्ड25. धीव्मए वैर०७।०0, ह7९8- 
(९० शाए705 पीवा) एैलागएु"णा पिणाएएणेलार० 75 पीले 2७ णी 0प7 
छू००८०४९८४ 85 ४70[०॥८९ 5 (0 89४ ० ८ 0700८ ”---जिन सन्‍्तोने हिसाके 
मध्य अहिसा सिद्धान्तकी सोज की, ये न्‍्यूटनसे अधिक बुद्धिमान थे तथा विलि- 
गटनसे बडे योद्धा थे। जिस प्रकार हिंसा पछुओका धर्म है, उसी प्रकार अहिसा 
मनुष्योका धर्म है ।" अपनी महत्त्वपूर्ण रचना 'हिन्दुस्तानकी पुरानी सम्यता' 
(पृ० ६१३) में धुरन्धर विद्वान डाबटर थेंशोप्रसावने लिखा हैं “सबसे ऊँचा 
आदर्श, जिसकी कल्पना मानव मस्तिष्क कर सकता हूँ, भहिंसा है। अहिसाके 
सिद्धान्तका जितना व्यवहार किया जायगा, उतनी ही मात्रा सुख और शान्तिकी 
विद्व-मण्डलमें होगी ।” उनका यह भी कथन है कि “यदि मनुष्य अपने जीवनका 
विश्लेषण करे, तो इस परिणामपर पहुँचेगा कि सुख और शान्तिके लिए आन्त- 
रिक सामंजस्यकी आवद्यकता है ।” यह अन्त करणकी स्थिति तब ही उत्पन्न 
होती है, जब यह जीव सव प्राणियोके प्रति प्रेम और महिसाका व्यवहार करता 
है । जहाँ अहिंसा समत्वके सूर्यको जगाती है, वहां हिंसा अथवा क्रूरता विपमता- 
की गहरी अँधियारीको उत्पन्न करती है, जहाँ यह अन्य जीवोकी ह॒त्याके साथ 
अपनी उज्ज्वल मनोवृत्तिका भी सहार करता है । 

ससारके घर्मोका यदि कोई गणितज्ञ महत्तम-समापवर्तक निकाले तो उसे 
अहिंसा धर्मं ही सर्वमान्य सिद्धान्त प्राप्त होगा। इस तत्त्वनज्ञान पर जैन श्रमणोने 


] शशाधाा2 ७थ7)0०ी। एए रिण्ाशा रिणीथाप 9, 48, 
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जितना वैज्ञानिक औौर तरक॑-सगत प्रकाश डाला है, उतना अन्यत्न देखनेमें नही 
आता । यह कहना सत्यकी मर्यादाके भोतर है कि जैनियोने इतिहासातीत कालसे 
लेकर अहिसा तत्त्वज्ञानका छुद्ध रीतिसे सरक्षण किया है। एक समय था, जब 
वैदिक-युगमें स्वर्गप्राप्तिके लिए लोगोको स्वार्थी विप्रवर्ग पशुभोंकी बलि करनेका 
मार्ग बताता था । इससे स्वार्थी व्यक्तियोने मिथ्यात्व वश अपना भविष्य उज्ज्वल 
मात जगणित पशुओका सहार किया । वैदिक-साहित्यके शास्त्रों हिसात्मक-्यज्ञ- 
की पुष्टिमें विपुल सामग्री सम्मिलित की गई । उस आध्यात्मिक ज्योति-विहीन 
जगत्‌मे अपने ज्ञान, शिक्षण ओर सेवा द्वारा जैन-धर्मने अहिसाधर्मकी पून्र प्रतिष्ठा 
कराई । 


प्रोफेसर आयंगरते लिखा है, “"अहिसाके पुण्य सिद्धान्ततरे वैदिक हिन्दू 
धर्मकी क्रियाओपर प्रभाव डाला हैँ । यह जैनियोंके उपदेशोका प्रभाव हैं । जिससे 
ब्राह्मणोने पर्ुवक्तिको पूर्णठया बन्द कर दिया था तथा यज्ञोके लिए सजीव 
प्राणियोंके स्थानसमें आठेके पश्ु बनाकर कार्य करता प्रारम्भ किया ।/' 


लोफसान्य तिलकने यह स्पष्टतया लिखा है-“भहिंसा परमों धर्म ” इस 
उदार सिद्धान्तने ब्राह्मण घर्ंपर चिरस्मरणीय छाप मारी है । पूर्व कालमे यज्ञके 
लिए असख्य पश्ु-हिसा होती थी। इसके प्रमाण 'मेघदूत काव्य आदि अनेक 
ग्रन्योमें मिलते हैं। परन्तु इस धोर हिसाका क्षाह्मण धर्मसे विदाई ले जानेका 
श्रेय जैन-घर्मके हिस्सेमें है । (मु बई समाचार, १०-१२-१९०४) । 


मेघदूत (इलो० ४५) में कवि कालिदास अपने मेघसे कहते हैं कि ''उज्ज- 
यन्री से आगे बढते समय चर्मण्वती नामकी नदीका दर्शन होगा । वह रन्तिदेव 
नामक नरेषय द्वारा गो-वघयुक्त अतिथियज्ञ सम्बन्धी चर्के जलसे युक्त होनेके 
कारण चमंणवती कहलाती है । उसे गो-बलिके कारण परज्य मानते हुए तुम वहाँ 
कुछ समय ठह्रना । 


भवभूतिने उत्तररामचरितके चौथे अकमें वाल्मीकि-आश्रममें सौधातकी और 
भाण्डायन दो शिष्योका वार्तालाप वर्णित किया हैं | वसिष्ठ ऋषिको देख सोधघात- 
की पूछता है- 'भाण्डायन, आज वृद्ध साधुओमें प्रमुख चोरघारी कौन अतिथि 
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हा हैः भाण्डायन उनका नाम वसिष्ठ बताता हैं । यह सुन सीधातकी कहता 
हैँ- भये उण जाणिदं, बस्घो चा वियो वा एसो त्ति/-मैं तो समझता था कि कोई 
व्याप्र अथवा भेडिया आया है । इसका कारण वह कहता है-''तेण परावढिदेण- 
ज्जेव सा चराइया कलोडिया सडसढाइवा-जैसे ही थे आये उन्होने एक दीन 
गोवशको स्वाहा कर दिया । इसपर भाण्डायन कहता हैँ कि धर्मसूत्रमें कहा हूँ कि 
मघु और दधिके साथ मासका मिश्रण चाहिए । इसलिए श्रोत्रिय गृहस्थ ब्राह्मण 
मतिथिके भक्षणफे लिए गाय, बैल अथवा वकरा देवे । 

आज भी धर्मके नामपर कैसी भीपण हिंसा होतो है, इसका अत्यन्त दुखद 
वर्णन इन पवितयोसे ज्ञात होता है, “मद्रास प्रान्तके बदुमल पेठ ग्राम का ता० 
२१ जुलाई स० १९४९ का समाचार हैं, कि एक पिताने अपने पांच वर्षके 
वबालकका सिर हथियारसे इसलिए काट लिया, क्रि उसे पूर्व रात्रिको यह स्वप्न 
भाया था, जिसमे उसे देवी शक्तिने वलि देनेको कहा था, यह घटना कालुकरा 
ग्राममे हुई (वेंकटेबवर समाचार २९-७-४९५ २)। 

इस प्रसगमें इतना उल्लेख भौर आवश्यक हूँ कि जहाँ वाल्मीकिके आश्रममें 
वसिष्ठके लिए गो-मास खिलानेका वर्णन है, वहाँ राजपि जनक को मास-रहित 
मधुपर्कका उल्लेख है । इसीलिए भाण्डायन कहता हैं-निवृत्त-मासस्तु तप्रभवान्‌ 
जनक ” (प० १०५-७) । 

वैदिक वाइमयका परिशीलन करने पर विदित होता है, कि पुरातन भारतमें 
हिंसा और अहिसाकी दो विचारघाराएँ शुक्लपक्ष-कृष्णपक्ष के समान विद्यमान 
थी । प्रो० ए० चक्रवर्ती एम० ए० मद्रास तो इस निष्कर्पपर पहुँचे हैं कि 
अहिसाकी विचारधारा उत्तर कालमें जैन कहे जानेवालो द्वारा प्रवतित, अनुप्रा- 
णित एवं समर्थित थी । ब्राह्मण और उपनिषद्‌ साहित्यमें विदेह और मगधमे 
जहाँ क्षत्रिय नरेशोका प्रावल्य था--अहिंसात्मक यज्ञका प्रचार था | वे लोग एक 
विद्येप भाषाका उपयोग करते थे जिसमें “न” को 'ण' उच्चारित किया जाता था, 
जो स्पष्टत प्राकृत भाषाके प्रभाव या प्रचारकों सूचित करता है । पहिले तो कुर 
पाचाल देशके विश्रगण मगध और विदेह भूमिवालोंको भहिसात्मक यश्के कारण 
तुच्छ समझ उन प्रदेशोको निपिद्धभूमि-सा प्रचारित करते थे, किन्तु पश्चात्‌ 
जनकके नेतृत्वमे अहिंसा और अध्यात्मविद्याका प्रभाव बढ़ा और इसलिए अपनेको 
अधिक शुद्ध मानने वाले कुरु पाचाल देश्षीय विद्वज्जन आत्मविद्याकी शिक्षा-दीक्षा 
निमित्त विदेह आदिकी गोर आने लगे । 

बुद्धकालीन भारतमें भी इसी प्रकारकी कुछ भ्रवृत्ति दिखाई देती है। जहाँ 
अहावर्ग' में गौतम बुद्ध धर्मोपदेश देते हुए कहते हँ---इरादा पूर्वक भिक्षुको 
किसी भी प्राणी-कीडा अथवा चीटो तककी हिंसा नही करनी चाहिए, वहाँ 
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विनयपिटक' में बुद्ध यह उपदेश देते हुए पाये जाते हैँ--/भिक्षुओ, मैं कहता 
हैं कि मछली तीन अवस्थामें ग्राह्म है । पहिले यदि तुम उसे इस रूपमें न देखो, 
दूसरे यदि तुम उसे इस रूपमें न सुनो और तीसरे तुम्हारे चित्तमें इस प्रकारका 
सन्देह ही उत्पन्न न हो कि यह तुम्हारे लिए ही पकडो गई हैं।* महावरगर्मे 
लिखा है कि-* “नवदीक्षित एक मन्नीनें बारह सौ पचास भिक्षुओ सहित बुद्धको 
आामत्रित किया और मास परोसा | सघने बुद्ध सहित उसे खाया ।“3 सुत्त- 
निपातमें प्राणियोकी हत्याको दोषपूर्ण बताते हुए मास-भ्रक्षणको पाप नहीं 
कहा है । 

बाइंबिलूमें हजरत मसीहने जहाँ अपने शैल प्रचचनमें ($०प्राणा 0 
३४०००) “एफ्रठण आणी६ ए्० पा]7- 'तू प्राणिहत्या मत कर! इस बातकी 
सुवर्ण शिक्षा दी है वही बाइबिलमें ईसामसीहको सारे गाँवको मछली खिलाते 
हुए पाते हैं ।* 
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१०४ जैनशासन 


यहाँ हम इतना ही बताना चाहते थे कि भहिंसाका व्यवस्थित पूर्वापर सगत 
वर्णन भगवान्‌ महावीर आदि जैन तीर्थकरोके शासनके वाहर नही पाया जाता । 


अगरेजी विध्वकोपमे पाली साहित्यके आधघारपर भगवान्‌ महावीरको निर्ग्रन्य 
दिगम्बर माना हैं । 


आज अहिसाका उच्च स्वरमे जयघोंप खूब सुनाई पढता है । किन्तु, ऐसे 
कम लोग हैँ जो अहिसाका मर्म वास्तविक रूपमें जानते हैँ । विरोधीपर शस्त्र- 
प्रहारमात्र छोड मनमानी विपैलली वाणीका प्रयोग करना, मद्य, मास, मधु आदि 
पदार्थोका सेवन करना, वेश्यासेवन, शिकार खेलना आदि कार्य करते हुए भी 
श्रेष्ठ अहिसकका सेहरा सिरमें वॉघनेवालोकी भी आज कमी नहों है । जब 
भहिसातत्त्व-ज्ञानका सर्वांगीण वर्णन और परिपालन जैन-सस्क्ृतिके ध्वजके तले 
सा हैं, तब जैनदृष्टिसि इस विपयपर प्रकाश डालना आवश्यक तथा उपयोगी 
। 
भारतमें अहिसाका हिंसाके निषेध रूप निवृत्ति परक श्र्थ किया जाता हैं 
भौर चीन देशमें उसका विधि रूप (?०570९८) अर्थ प्रेम अथवा मैत्री किया 
जाता है । इसको चीनी भाषामें जैन (7०7) कहते हैं । नि्षेघात्मक महिंसाको 
पु है! (०-८) कहते है । अहिंसा जैनधर्म और जैन जीवनका प्राण है १ 
उसका पर्यायवाची शब्द चीनी भापामें जैन! या जिन! होना भाषाशास्त्रियोके 
लिए विशेष चिन्तनीय प्रतीत होता हैं। करुणासे जैन धर्मका सम्बन्ध देखकर 
निष्पक्ष विद्वान्‌ जहाँ भी विमल प्रेमकी गगा या उसकी शाखाको देखते हैं, वहाँ 
वे जैन प्रभावको उद्घोषित किए बिना नही रहते हैं | ईसाके तीन चार सदी पूर्व 
तक्षशिलामें आयुर्वेदका शिक्षण उच्चकोटिका था। वहाँ पणुझ्रोकी श्रेष्ठ चिकित्साका 
भी प्रबन्ध था । इसका कारण” प० जवाहरलाल नेहरू जैनघर्म और बौद्धघर्मका 
प्रभाव बताते हैं, जो अहिसापर अधिक जोर देते हैं। अहिसाकी विचारधाराको 
एक विशिष्ट मर्यादाके भीतर प्रचारित करनेवाले गाँधीजी पर, वैष्णव परिवारमें 
जन्म घारण करते हुए भी, जैनधर्मका विशेष प्रभाव था, कारण वे अपनी मावाके 
प्रभावमे थे और उनकी मातापर जैन साधुका विशेष प्रभाव था, यह वात उनकी 


] गुन्र ध्राढ प्रात छा छाए ल्‍्थापार 8, 0 धालल फ़द्यल 250 00//95 
लि: ध्याप्रबं5 पध्ा5ड ७७5 [7002 १ आस 60 06 प्रगीपशाढ ठ भा) 
गाते ावकाा जशाप्र घोशा' दगएफव5 णा ग्रणा-शणधा०्ट? क्‍0500- 
एथाए ण 09 97 429 

२, 'गृध एू ठश्यागाड प्रण्मादा एव५ प्रातेदा ]शा ग्रीपशा०8 श7प9॥ 

जा5 ॥70707 ए४5 3 प्रशप्ावइए३ जियवीा। जी& ८४76 ग्रापणे परापेध (6 


गररीप्शाल्ठ णी 8 [शा ग्राणाद बलि सका वपक्रबाप5 वेद 7 
6 एव) ्॑ केशव एथ्यावी।? 9 20257 5९०६४९ एथ07 


अभहिसाके आलोकमे १०५ 


जीवनगाथापर प्रकाश डालनेवाले विदेशी लेखकोने विशेष खरूपसे प्रकट की है । 
जार्ज फेटलिन तो गुजरात प्रान्त मात्रकों जैनधर्मके प्रभावापन्न मानता हुआ उस 
वातावरणसे गाघोजीके जीवनको अनुप्राणित-्सा अनुभव करता हैं। बाह्य वाता- 
वरणका जीवनपर गहरा असर हांता ही है। अहिसाफे उच्च समाराधक होनेके 
कारण ही सौराष्ट्र देशने भारतीय अहिसात्मक सग्राममें महान्‌ भाग बढाया था ।' 
फटलिनका कथन है कि भारतमें मासाहारके विरोधमें गुजरातका सबसे प्रमुख 
स्थात है तथा जैनधर्मका वहाँ जितता प्रभाव है, उतना भारतके अन्य भागोमें 
नही है। 'महात्मा गाँधी' नामक अग्रेजी पुस्तकमें श्री पोलकने गाथीजीकी 
जन्म-भूमि गुजरातमें जैनवर्मके महान्‌ प्रभावकों स्वीकार किया है, जिससे 
गाधीजीके जोवनको असाधारण प्रकाश तथा बल प्राप्त हुआ। विद्वान लेखक 
ठाल्सटाय आदिके प्रभावको उतना महत्त्वपूर्ण नही मानता है । विलायत जाते 
समय जो गाघीजीने जैन सन्त श्रीमद्‌ राजचन्द्र भाईसे मथ, मास तथा परस्त्री 
सेवन त्यागकी प्रतिज्ञा ली थी और जिसके प्रभावसे गाधीजीके जीवनमें अहि- 
सात्मक उज्ज्वल क्रान्तिका जागरण हुआ था, उसको फान्सके विश्व विख्यात 
लेखक रोम्यारोला) 6 घाट ए०छ५४ ० अ०9773--जैनों-की प्रतिज्ञान्यी' 
कहते हैं । 
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१०६ जैनशासन 


इस सम्बन्धमें त्रीनी चिद्रान्‌ डा० तान युन श्ञाँ, डाइरेक्टर चीनीभवन विश्व 
भारती एवं भारत स्थित चीनी सरकारके सास्कृतिक प्रतिनिधिके महत्त्वपूर्ण 
उद्‌गार विशेष मनन करने योग्य हैं, जो उन्‍होंने 'चीन-भारतीय सस्कृतिमें अहिसा' 
जव्ती चिन्तना युक्त निबन्धर्में व्यक्त किये हैं। डा० तानका कथन हैं कि 
अहिसा भारतीय एवं चीनी सस्कृतिका सामान्य तथा प्रमुख अग है । भारतमें 
निपेघात्मक अहिंसाकी व्याल्या प्रचलित है और चीनमे विधिरूप ।” गाघीजीने 
भारतीय दृष्टिकोणका स्पष्टीकरण करते हुए कहा घा, कि “इस देहमें जीवन 
घारण करनेमें कुछ न कुछ हिंसा होती हैं । अत श्रेष्ठ धर्मकी परिभाषा हिसा 
न करना रूप निपेधात्मक अहिसाकी व्यास्या की गयी है ।” यह महिसाका 
उपदेश सबसे पहले विशेषतया जैन तीर्थकरोने गम्भीरता एवं सुव्यवस्थापूर्वक 
वतलाया ओर उचित रीतिसे प्रचारित किया। उनमे भी २४वें तीर्थंकर महावीर 
वर्धमान मुख्य हैं। पुन इम अहिसाका प्रचार वुद्धदेवने किया ।” जो लोग जैन- 
धर्मकी अहिसाको अव्यवहाय सोचते है, उनके परिज्ञानार्थ डा० तानका यह कथन 
है, “मानवताका पर्याप्त विकास नही हो पाया हैं, इससे यह अव्यवहाय भले ही 
प्रतीत हो, किन्तु जब मानवताकी विशेष उन्‍नति होगी तथा वह उच्च स्तरपर 
पहुँचेगी, तव महिसा विशेष ब्रत सबको पालना होगा एवं सभी इसका पालन 
करेंगे ।””! “चीन एवं भारतमें शुद्ध अहिसाकी भूमिकापर अवस्थित व्यापक 
सयुकत सस्कृतिका निर्माण करनेके उपरान्त हमें यह उचित होगा, कि हम उसी 
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अहिसाके आलोकमे १०७ 


हिसाके आधारपर व्यापक विश्व सस्कृतिका निर्माण करें ।” * अ्रत हमारा भाद्य 
्तव्य परिषुद्ध अहिंसाके स्वरूपको हृदयगम करना है । 


अहिसाका यथार्थ स्वरूप राग्र, द्वेष, 5. ध, मान, माया, लोभ, भीरुता, शोक, 
णा आदि विक्ृत भावोंका त्याग करना है। प्राणियोके प्राणोके वियोग करने 
न्रको हिंसा समझना अयुक्त हैं । तात्त्विक बात तो यह हैँ कि यदि राग, द्वेष, 
ह, भीति आदि दुर्भाव विद्यमान हैं, तो अन्य प्राणीका घात न होते हुए भी 
हसा निश्चित है । यदि रागादिका अभाव हैँ तो प्राणिघात होते हुए भी अहिंसा 
! । ख्रमृतचन्ध्॒ स्वामी लिखते हैं--- 


“अप्रादर्भावः खलु रागादीना भवत्यहिसेति। 
तेषामेवोत्पत्तिहसेति जिनागमस्थ सक्षेप ॥”! 
-पुरुषार्थ सिद्धयुपाय, इलो० ४४ । 
रागादिकका अप्रादुर्भाव अहिसा है, रागादिकोकी उर्त्पत्ति हिसा हैं। यह 
जनागमका सार है । 

तत्त्वार्थसृशत्र॒कार आचार्य उम्तास्वामी लिखते हैं- 

“'प्रसत्तयोगात्प्राणव्यपरोपण हिसा” इस परिभाषामें 'प्रमत्तयोग' शब्द अधिक 
रहत्त्वपूर्ण है। यदि राग-द्वेष आदि है तो भले ही किसी जीवधारीके प्राणोका 
नाश न हो, किन्तु कषायवान व्यक्ति अपनी निर्मल सनोवृत्तिका घात करता हैँ । 
इसलिए स्व-प्राणघातरूप प्राणव्यपरोपण भी पाया जाता है। भारतीय दण्ड विधान 
(पधवा&ए0 ?थाथ (006) में किसी व्यवितकों प्राणघातका अपराधी स्वीकार 
करते समय उसमें घातक मनोवृत्ति ()र्थ८०5 7००) का सद्भाव प्रधानतया देखा 
जाता है। इसी कारण आत्मरक्षाके भावसे शस्त्रादि द्वारा अन्यका प्राणघात 
करने पर भी व्यक्ति दण्डित नही होता । घामिक दृष्टिसे अहिसाके विषयमें भीं 
जैनाचार्यने यही दृष्टि दी है । महषि फुन्दफुन्द प्रवचनसारमे लिखते हूँ- 

“मरदु व जियदु व जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा । 
पयदस्स णत्यथि बधो हिसामित्तेण समिदस्स ॥” 
न्‍अ० हे, गा० १७। 
3. एए€ द्ाप्रढढ गाते [स्‍0भा5 प6 एए० 97९०(९७६ 96096 णए ए6 एणएते 
डीग्पात पाए [णा] 02९०९ शाते ग्रा॥ 6 ६0ट22र८76/ (0 ठल९४८, 
(0 €5१जीाआ॥, ६0 छाणा08 3 एणागयणा एप ००९० छत0-गतशा 
(पपफ्ड ढाताए 92856 णा 855 फल आदी) छितिला ल8६०ा6, 


€डग्णीओं गापे छाणातए्ंरढ 8 ए०गागर एछएणोीवे टॉपर ० (6 5६7९ 
०55 ?---9१08 0776 छेव227 ९०० 9 # «70 8, 3]-]0-49 


१०८ जेनशासन 


जीवका घात हो अथवा न हो, असावधानीपूर्वक प्रवृत्ति करनेवालेके हिसा 
निश्चित है, किन्तु सावधानी पूर्वक प्रवृत्ति करनेवाले साधुके कदाचित्‌ प्राण-घात 
होते हुए भी हिसानिमित्तक बन्ध नही होता । 
प० आशाघरजो तर्क द्वारा समझाते हैं-'यदि भावके अधीन बन्ध मोक्षकी 
व्यवस्था न मानी जाए, तो ससारका वह कौन-सा भाग होगा, जहाँ पहुँच मुमुक्षु 
पूर्ण अहिंसक बननेकी साधनाको पूर्ण करते हुए निर्वाण लाभ करेगा ?”* 
अहिंसापर अधिकारपूर्ण विवेचन करनेवाले अमृतचन्ध् सूरि पुरुषार्थसिद्धचु- 
पायमें लिखते है- 
“सूक्ष्मापि न खलु हिसा परवस्तुनिवन्धना भवति पुस.। 
हिंसायतननिवृत्ति. परिणामविशुद्धये तदपि कार्या ॥४०॥ 
परपदार्थके निमित्तसे मनुष्यको हिंसाका रज््च मात्र भी दोप नही लगता, 
फिर भी हिंसाके आयतनो-स्थानो (साघनो) की निवृत्ति परिणामोंकी निर्मलताके 
लिए करनी चाहिए । 
इससे स्पष्ट होता हैँ कि हिसाका अन्वय-व्यतिरेक अशुद्ध तथा शुद्ध परि- 
णामोके साथ है । क्रोध परित्यागको अहिंसा और उसके सद्भावको हिसा साधा- 
रणतया लोग जानते हैं । जैन ऋषि मान-माया-लोभ, शोक, भय, घृणा आदिको 
हिसाके पर्यायवाची मानते हैं क्योकि उनके द्वारा चैतन्यकी निर्मलवृत्ति विकृत 
तथा मलीन होती है- 
“अभिमान-भय-जुगुप्सा-हास्या रति-शोक-काम-कोपाद्या । 
हिसाया. पर्याया सर्वेष्पि च सरकसन्निहिताः ॥” 
-पु० सिद्धभुपाय ६४ । 


आहार-पान आदिकी शुद्धि अहिसकके लिए आवश्यक है । क्योकि, अशुद्ध 
भाहार अपवित्र विचारोको उत्पन्न करता है और अपवित्न विचारोंसे कर्मोका 
बन्ध होता है। साधककी शक्तिके अनुसार अहिसाका ्यूनाघिक उपदेश दिया 
गया है। अत यह पूर्णतया व्यवहार्य है। एक खदिरसार नामक भील था। 
उसने केवल काक-मासभक्षण न करनेका नियम ले उसका सफलताके साथ पालन 
किया था और उच्च पद प्राप्त किया था । यहाँ इतना जानना चाहिए कि जितने 
अशमें भीलने हिसाक्ा त्याग किया है उतने अशमें वह अहिसक था, सर्वाशमें 


१ “पिष्वग्जीवचिते लोके क्व चरम्‌ कोष्प्यमोक्ष्यत । 


भावैकसाधनौ वन्धमोक्षी चेन्नाभविष्यताम्‌ ॥ 
-सागार० ४, २३! 


अहिसाके आलोकमे १०९, 


नहीं । परिस्पिति, वातावरण और द्ावितको ध्यानमें रखते हुए महूपियोने अहि- 
सात्मक साधनाके लिए अनुज्ञा दी है । फहा भी है- 
“ज सक्‍कटद्ट त कीरइ ज य ण सक्‍्कद तहेव सददहण । 
सहृहमाणो जीवो पावद् अजरामर ठाण ॥” 


जितनी घाक्ति हो उतना भाचरण फरो, जहाँ शवित न चछे, श्रद्धाको जागृत 
फरो । कारण श्रद्धावान्‌ प्राणी भी अजर-अमर पदको प्राप्त करता हूँ । 

महिसाका अर्थ करत्तव्यपरायणता है । गृहस्थसे मुनितुल्य श्रेष्ठ महिसाकी 
आएशा फरनेपर भयकर अव्यवस्था उत्पन्न हुए बिना न रहेंगी । इस युगकी 
सबसे पूज्य विभूति सम्नाद भरतके पिता आदि अवतार ऋषभदेव तीर्थकरमे 
जब महामुनिका पद स्वीकार नहीं किया था और गृहस्थशिरोमणि थे--प्रजाके 
स्वामी थे तब प्रजापालक नरेशके नाते अपना कर्तव्य-पालन करनेमें उन्होंने तनिक 
भो प्रमाद नहीं दिखाया। स्वामी समन्तभद्रके शब्दोमे उन्होंने अपनी प्यारी 
प्रजाका कृषि आदि द्वारा जीविकाके उपायकी शिक्षा दी । पश्चात तत्त्वका बोध 
होनेपर अद्भुत उदयथुकत उन ज्ञानवान्‌ प्रभुनें ममताका परित्याग कर विरक्ति 
घारण की । जब वे [ मुक्षु हुए तव तपस्वी वन गए ।' इससे इस बातपर प्रकाश 
पडता हैं कि ऋपभदेव भगवान्‌ने प्रजापतिकी हँसियतसे दीन-दुखी प्रजाको 
हिंसावहुल खेती आदिका उपदेश दिया--कर्तव्य पालनमें वे पीछे नही ह॒टे। 
मुवितकी प्रबल पिपासा जाग्रत होनेपर सम्पूर्ण वैभवका परित्याग कर उन्होंने 
मुनि-पद अगीकार किया तथा कर्मोको नष्ट कर डाला । 

भगयज्जिनसेनने लिखा हैं कि--प्रजाके जीवननिमित्त भगवान्‌ आदिनाथ 
प्रभुने गृहस्थोको एास्त्रविय्या, लेखन-कला, कृषि, वाणिज्य, सगीत भर शिल्प- 
कलाकी कछ्षिक्षा दी थी-- 

“असिर्मषि. कृषिविद्या वाणिज्य शिल्पमेव च । 
कर्माणीमानि षोढा स्यु प्रजाजीवनहेतवे ॥॥” 
-आदिपुराण पर्व १६ 

अहिंसक गृहस्थ विता प्रयोजन इरादापूर्चक तुच्छ-से-तुल्छ प्राणीको कष्ट 
नही पंहुँचाएगा, किन्तु कर्तव्यपालन, धर्म तथा न्‍्यायके परिश्नाण-निमित्त बह 
यथावश्यक अस्ब-शस्त्रादिका प्रयोग करनेसे भी मुख न मोडेगा । आचार्य सोमदेव 
ने शस्त्रोपजीवी क्षत्रियोको अहिंसाका ब्रती इस तक हारा सिद्ध किया हैं-- 


१ “प्रजापतिर्य प्रथम जिजीविषु छश्यास क्ृष्यादिषु कर्मसु प्रजा । 
मुमुक्षुरिक्वाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभु प्रवन्नाज सहिष्णुरच्युत ॥” 
-बु० स्वयम्मुस्तोत्र २३ । 


११० जेनशासन 


“निरथकवधत्यागेन क्षत्रिया ब्रतिनो मता. ।” 

शस्त्रादिग्रहणके विपयमे जैन नरेन्द्रकी दृष्टिको सोमवेव यशस्तिलकर्मे इन 
शब्दों मे प्रकट करते है-- 

“ये शस्त्रवृत्ति समरे रिपु' याद य कण्टको वा निजमण्डलूस्य । 

अस्त्राणि तन्नेव नृपा क्षिपन्ति न दीन-कानीन-शुभाशयेपु ॥” 

जैन) नरेश उनपर ही भस्त्र-प्रहार करते है जो घस्त्र लेकर युद्धमें मुकाबला 
फरता है अथवा जो अपने मण्डलका कण्टक होता है। वह दीन, दुर्बल अथवा 
सद्भावनावाले व्यक्तियों पर शस्त्र-प्रहार नहों करते । 

गृहस्‍्य स्थूल-हिसाका त्याग करता हैं | स्वूल शब्दका भाव यह हैं कि निर- 
पराव व्यक्तियोक़ा सकल्पपूर्ण हिंसन कार्य न किया जाय । पुराणोमें यह वात 
अनेक वार सुननेमें आती हैँ कि अपराधियोको यथायोग्य दण्ड देनेवाले चक्रवर्ती 
बादि अणुन्नती थे इसमें कोई विरोध नही आता ।* 

जो यह समझते हैं कि जैनपमंकी अहिसामें दैन्य और दुर्बलताका ही तत्त्व 
छिपा हुआ है उनकी घारणा उतनी ही भ्रान्त है जितनी उस व्यक्तिकी जो 
सूर्यको अधकारका पिण्ड समझता हूँ । जैन दृष्टिमें न्‍्यायको धर्मममान महत्त्वपूर्ण 
कहा है । अमृतचन्ध्र स्वामीने पुरुपार्थसिद्धयुपायमें स्थितिकरण अगका वर्णन 
करते हुए यह बताया है-'न्याय मार्गसे विचलित होनेमें उद्यत व्यक्तिका स्थिति- 
फरण करना घाहिए ।” अन्यान्य ग्रन्थकारोने जहाँ धर्म! शब्दका प्रयोग किया 
है वहाँ अमृतघस्ध् स्वामीने न्याय” शब्दको ग्रहणकर विशिष्ट आर्थपर प्रकाश 
डाला है ।२ 

एक समय जब महाराज अकम्पनकी पुत्री सुलोचनाका स्वयवर हो रहा था, 
तब ॒ चक्रवर्ती भरतेश्वरके पुत्र॒ अर्ककीतिने उस कन्या-रत्तका लाभ न होनेके 





१ “दुष्हनिग्नह शिष्टप्रतिपालन हि राज्ञों धर्म न तु मुण्डन जटाघारण च । 
“-सम्यक्त्वकोमुदी, पृ० १५। 
“राज्ञो हि दुष्टनिग्रह शिष्टपरिपालन च घर्म ॥ २॥। 
न पुन शिरोमुण्डन जठटाघारणादिकम्‌ ॥ ३ ॥ 
-नीतिवाक्यामृत पृ० ४२ । 
२ “लथूलग्रहणमुपलक्षण तेन निरपराधसकल्पपुर्वकहिंसादीनामपि ग्रहणम्‌ ! 
अपराधकारिषु ग्रथाविधिदण्डप्रणेतृणा चक्रवर्त्यादीना भणुन्नतादिघारण 
पुराणादिषु बहुश- श्रूयमाण न विरुष्यते ।” -सागारघर्म० ४,५। 
३. पुरुषाथसिद्धयुपाय २८ | रत्नकरण्डश्रा० १६। 


अहिसाके आलोकमे १११ 


कारण निराश हो काफी गडबडी की । दोनो ओरसे रणमेरी वजी। युद्धमें 
सुलोचनाके पति, भरतेब्वरके सेनापति, जयकुमारकी विजय हुईं । उस समय 
शान्ति स्थापित होनेपर महाराज अकम्पनने संम्राद भरतके पास अत्यन्त आदर- 
पूर्वक निवेदन प्रेषित करते हुए अपनी परिस्थिति और अकंकीतिकी ज्यादतीका 
वर्णन किया । साथमें यह भी लिखा कि मैं अपनी “दूसरी कन्या अकंकीतिको 
देनेको तैयार हुँ। इस चर्चाको ज्ञात कर भरतेद्वरकों अकम्पन महाराजपर तनिक 
भी रोप नहीं आया प्रत्युत मर्ककी तिके चरित्रपर उन्हें घृणा हुईं ।* उन्होंने कहा- 
अकम्पन महाराज तो हमारे पूज्य पिता भगवान्‌ ऋषभदेवके समान पूज्य और 
आदरणीय है । अकंकीर्ति वास्तवमें मेरा पुत्र नही, न्याय मेरा पुत्र है। न्‍्यायका 
रक्षण कर महाराज अकम्पनने उचित किया | उन्हें बिना सकोचके भर्ककीतिको 
दण्डित करना था । इस कथानकसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जैन क्षत्रिय-नरेश 
न्याय देवताका परित्राण और कर्तव्य-पालनमें कितने अधिक तत्पर रहते थे । 
वास्तवमें “शमों हि भूषण यतीना न तु भूषतोनाम्‌”” यह अहिंसकोंकी दृष्टि 
रही है। 

शरीर और आत्माको भेद-ज्ञान-ज्योतिके प्रकाशमे पृथक्‌ू-पुथक्‌ »नुभव करने 
वाला अन्तरात्मा सम्यकत्वी कर्त्तव्यानुरोधसे मन्न-तत्र-यत्र आदिकी सहायता ले--- 
अपना सर्वस्व॒तक आर्पण कर वीतराग देव, निर्ग्नन्य गुरु, घर्मके आयतन आदिकी 
रक्षा करनेमें उद्यत रहता है । 


१ महाराज अकम्पनके दूत सुमुखसे चक्रवर्ती भरतेश्वरने अकपनकी पज्यताको 
इन छाब्दो द्वारा प्रकाशित किया-- 
“गुरुम्यो निविशेषास्ते सर्वज्येष्ठाश्व सप्रति ॥ ५१ ॥ 
गुद्दाश्षमें त एवार्ष्यास्तेरेवाह व बन्धुमान्‌ । 
निषेद्धार  प्रवृत्तत्य ममाप्यन्यायवर्त्मनि ॥ ५२ |। 
पुरवो मोक्षमार्गस्य गुरवो दानसतते । 
श्रेयादव खक्रिणा वृत्तेयथेहास्म्यहमग्रणी ॥ ५३ ॥॥। 
तथा स्वयवरस्येमे नाभूवन यद्यकम्पना । 
के प्रवर्तयितान्योञ्स्य मार्गस्यैष सनातन ॥ ५४ ॥?! 
“अर्कंकी तिरकी तिमे कीतंनीयामकीतिषु ॥ ५९ ॥” 
“उपेक्षितः सदोषो&पि स्वपुत्रस्चक्रवतिना । 
इतीदमयश स्थायि व्यधायि तदकम्पनैे ॥| ६६ ॥। 
इति सतोष्य विष्वेश सौमुख्य सुमुख नयन्‌ । 
हिंत्वा ज्येष्ड तुज त्तोकमकरोन्न्यायमौरसम्‌ ॥॥ ६७ ॥।”! 


-महापुराण पर्व ४५। 
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-  पचाध्यायीमें लिखा है-- 
“वात्सल्यं नाम दासत्वं सिद्धाहंद्बिम्बवेश्मसु । 
सघे चतुविधे शास्त्रे स्वामिकार्ये सुभृत्यवत्‌ ॥ 
। अर्थादन्यतमस्योच्चेरुद्दिष्टेषु. सुदृष्टिमान्‌ | 
सत्सु धोरोपसगेंषु तत्पर स्यात्तदत्यये ॥ 
यद्वा न ह्यात्मसामथ्य॑ यावन्मन्त्रासिकोशकस्‌ । 
तावद्‌ द्रष्टुं च श्रोतुं च तदबाघा सहते न स ॥” ८०८-१० 


सिद्ध, अरिहन्त भगवान्‌की प्रतिमा, जिनमन्दिर, मुनि, आयिका, श्रावक, 
श्राविका रूप चतुविध सध तथा शास्त्रकी रक्षा, स्वामीके कार्यमें तत्पर सुयोग्य 
सेवकके समान करना, वात्सल्य कहलाता है। इनमेंसे किसी पर घोर उपसर्ग 
होनेपर सम्यर्दृष्टिको उसे दूर करनेके लिए तत्पर रहना चाहिए । अथवा जब 
तक अपनी सामर्थ्य है तथा मत्र, शस्त्र, द्रव्यका बल है, तब तक वह तत्त्वज्ञानी 
उन पर आई बाघाको न देख सकता है और न सुन सकता हैं । 


सोलह॒वें तीर्थद्भुर भगवान्‌ शान्तिनाथने अपने गृहस्थ जीवनमें चक्रवर्तिकि रूपमें 
दिग्विजय की थी । स्वामी समन्‍्तभद्वने वृहत्स्वयम्भू स्तोत्रमें कया ही मा्िक वर्णन 
किया है-- 
“चक्रेण य. शनत्रुभयद्धूरेण जित्वा नृप सवेनरेन्द्रचक्रम । 
समाधिचक्रेण पुनजिगाय महोदयो दुजयमोहचक्रस्‌ !। 
अर्थात्‌ जिन शान्तिनाथ भगवानूने सम्राट्के रूपमें शत्रुओंके लिए भीषण 
चक्र अस्त्र द्वारा सम्पूर्ण राजसमूहको जीता था, महान्‌ उदयशाली उन्होने समाधि- 
ध्यानरूपी चक्रके द्वारा बडी कठिनतासे जीतने योग्य मोहबलको पराजित किया । 


गृहस्थ जीवनकी असुविधाओको ध्यानमें रखते हुए प्राथमिक साधक की अपेक्षा 
उस हिंसाके सकलपी, विरोधी, आरम्भी और उद्यमी चार भेद किये गये हूँ । 
सकलप निश्चय या इरादा (!70८४८०४) को कहते हैं । प्राणघातके उद्देश्यसे 
की गई हिंसा सकलपी हिंसा कहलाती है । शिकार खेलना, मास भक्षण करना 
सदृश कार्योमें सकलपी हिंसाका दोष लगता है । इस हिंसामें कृत, कारित अथवा 
अनुमोदना द्वारा पापका सचय होता है । साधकको इस हिंसाका त्याग करना 
आवश्यक है । विरोधी हिंसा तब होती है, जब अपने ऊपर आक्रमण करनेवाले 
पर आत्मरक्षार्थ शस्त्रादिका प्रयोग करना आवद्यक होता है । जैसे अन्याय 
वृत्तिसे परराष्ट्रवाला अपने देशपर आक्रमण करे उस समय अपने आश्नितोकी 
रक्षाके लिए सम्राममें प्रवृत्ति करना । उसमें होनेवालो हिंसा विरोधी हिंसा है । 
प्राथमिक साधक इस प्रकारकी हिसासे बच नहीं सकता । यदि वह आत्मरक्षा 
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और अपने आश्षितोंके सरक्षणमें चुप होकर बैठ जाए तो नन्‍्यायोचित अधिकारोको 
दुर्दशा होगी । जान-माल, मातृ जातिका सन्‍्मान आदि सभी समटपूर्ण हो 
जाएँगे। इस प्रकार अन्तमें महान्‌ धर्मका घ्वस होगा | इसलिए साधनसम्पन्न 
समर्थ शासक अस्त्र-शस्त्रसे सुसज्जित रहता है, अन्यायके प्रतीकारार्थ शान्ति 
और प्रेमपूर्ण व्यवहारके उपाय समाप्त होनेपर वह भीषण दण्ड प्रहार करनेसे 
विमुख नही होता । 


इस प्रसमर्में अमेरिकाके भाग्य-विघाता अश्नाहमलिकनके ये शब्द विद्योप उद्बो- 
धक हैं, “मुझे युद्से घुणा है और मैं उससे बचना चाहता हूँ । मेरी घणा 
अनुचित महत्त्वाकाक्षाके लिए होनेवाले युद्ध तक ही सीमित है । न्याय रक्षार्थ 
युद्धका आह्वान वीरताका परिचायक है । अमेरिकाकी अखण्डताके रक्षार्थ लडा 
जानेवाला युद्ध न्यायपर अधिष्ठित है, अत मुझे उससे दु ख नही है ।”” 


यह सोचना कि बिना सेना अस्त्र-शस्त्रादिके अहिंसात्मक पद्धतिसे राष्ट्रोका 
संरक्षण और दृष्टोका उन्मूलन हो जाएगा, असम्यक्‌ है । भावनाके भावेशमें ऐसे 
स्वप्न-साम्राज्य तुल्य देशकी मघुर कल्पना की जा सकती है, जिसमें फोज-पुलिस 
आदि दण्डके अग-प्रत्यगोंका तनिक भी सद्भाव नही हो । अहिंसा विद्याके पार- 
दर्शी जैन-तीर्थद्भरो और अन्य सत्पुरुषोंने मानव प्रकृतिकी दुर्बलताओंको लक्ष्यमें 
रखते हुए दण्ड नीतिको भी आवष्यक बताया हैँ । साग्रारधर्मामृतमें दिया गया 
यह पद्म जैन दृष्टिको स्पष्ट शब्दोमें प्रकट करता है-- 
“दण्डो हि केवलो लोकमिम चामु च रक्षति। 
राज्ञा शत्रो च पुत्र च यथा दोष सम धृत ॥7 ४, ५। 
राजाके द्वारा छात्रु एव पुत्रमें दोषानुसार पक्ष पातके बिना-समान रूपसे दिया 
गया दण्ड इस लोक तथा परलोककी रक्षा करता हैं । 


इसमें सन्देह नहीं है कि कर्मभूमिके अवतरणके पूर्व लोग मन्दकषायी एवं 
पविन्न मनोवृत्ति वाले थे इसलिए शिष्टसरक्षण तथा दुष्ट-दमन निमित्त दण्डप्रयोग 
नही होता था, किन्तु उस सुवर्ण युगके अवसानके अनन्तर दूषित अन्त करणवाले 
व्यक्तियोकी वृद्धि होने लगी, अत सावंजनिक कल्याणार्थ दण्ड-प्रहार आवश्यक 
सग बन गया, कारण दण्ड-प्राप्तिके भयसे लोग कुमार्गमें स्वय नही जाते । इसी 
कल्याण भावको दृष्टिमें रख भगवान्‌ वृषभनाथ तीर्थड्भू र सदृद्द अहिसक सस्क्ृति- 
के भाग्य-विघाता महापुरुषने दण्ड घारण करनेवाले नरेशोंकी सराहना की, कारण 
इसके आधघीन जगत॒के योग जोर क्षेमकी व्यवस्था बनती है । महापुराणकार 


१ युगधारा' मासिक, सार्च, ४८, पु० ५२६। 
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“दुष्टाता निग्नह शिष्ट-प्रतिपालनमित्ययम्र्‌ । 

न॒ पुरासीत्कमों यस्मात्मजा सर्वा निरागस ॥२५१॥” 
“दंडभीत्या हि. लोकोयमपथ नानुधावति। 

युक्तदण्डकर तस्मात्‌ पाथिव पृथ्वी जयेत्‌॥२५शा” 
“ततो दण्डधरानेताननुमेने. नृपान्‌॒ प्रभु । 

तदायत्त हि. लोकस्य योगक्षेमानुचिन्तनमु ॥ २५५॥” पर्व १६। 


जैन कथानकोसे इस दृष्टिके रक्षणकी पुष्टि होती है । एक राजाने घोषणा 
कर दी थी कि आणष्टाह्विक नामक जैनपर्वमे आठ दिन तक किसी भी जीव- 
घारीकी हिंसा करनेवाला व्यक्ति प्राणदण्ड पायेगा । राजाके पुत्रनें एक मेंढककों 
मारकर समाप्त कर दिया। राजाको पुत्रकी हिंसनवृत्तिका पता छगा तब अपने 
पुत्र॒का मोह त्यागकर जैन नरेशने पुत्रके लिए फाँसी की घोषणा की । 


प्राणदण्डके अनौचित्यको हृदयगम करनेवाले इस उदाहरणमे अतिरेक 
मानेंगे । किन्तु वीतराग भावसे जब देशमे चन्द्रगुप्ताद नरेशोके समयमें ऐसी 
कठोर दण्ड-व्यवस्था थी, तब पापसे बचकर लोग अधिक सम्मार्गोन्मुख होते थे । 
एक जैन अग्रेज बन्धुने इग्लैंडसे पत्र भेजकर अपनी जिज्ञासा व्यक्त की थी कि-- 
जैन होनेके नाते हालके महायुद्धमें वह किस रूपमें प्रवृत्ति करे । 


यह एक कठिन प्रश्न हैँ । यदि स्वार्थ, अन्याय, प्रपच, स्वेच्छाचारिताके पोष- 
णार्थ आततायीके रूपमे युद्ध छेडा जाता है तो उसमें स्वेच्छापूर्वक सहयोग देनेवाला 
अनी तिपुर्ण वृत्तिका प्रवर्धक होनेके कारण निर्दोष नहीं कहा जा सकेगा । इतना 
अवदश्य है कि समष्टिके प्रवाहके विरुद्ध एक व्यक्तिकी आवाज “नक्‍्कारखानेमें 
तूतीकी आवाज' के समान हो अरण्यरोदनसे किसी प्रकार कम न होगी । इस 
विकट परिस्थितिमें उसे समुदायके साथ कदम उठाना पढ़ेंगा, अन्यथा शायद 
प्राणोसे भी हाथ घोना पडे । यदि उसमें अन्यायके प्रतीकार योग्य दृढ भात्मबछकी 
कमी हो तो उसे आमक्ति छोड युद्धमें सम्मिलित होना होगा । इसके सिवा कोई 
चारा ही नही है । अनासक्तिपूर्वक कार्य करनेमे और आसक्तिपूर्वक कार्य करनेमें 

बन्धकी दृष्टिसे बडा अन्तर हैं । 


कोई-कोई लोग युद्धको आवश्यक और शौयंवर्धक मान सदा उसके लिए 
सामग्रीका सचय करते रहते हैं और युद्ध छेडनेका निमित्त मिले या न मिले 
किसी भी वस्तुको बहाना बना अपनी अत्याचारी मनोवृत्तिकी तृप्तिके लिए 
सग्राम छेड देते हैं । उत लोगोकी यह विचित्र समझ रहती है कि बिचा रक्तपात 
तथा युद्ध हुए जातिका पतन होता है और उसमें पुरुषत्व चही रहता---27०76 
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जर्मनीको युद्धस्थलमे पहुँचनेकी प्रेरणा करनेवाला जन विद्वान्‌ नीटशे 
युद्धको भानो धर्मका अग मानता हुआ जोरदार छाब्दोमें युद्धकी प्रेरणा करता 
हुआ कहता है---/सकटमय जीवन व्यतीत करो । अपने नगरोको विसूवियस 
ज्वालामुखी पर्वतकी बगलमें बनाओ । युद्धकी तैयारी करो। मैं चाहता हूँ कि तुम 
लोग उनके समान बनो, जो अपने छ्षत्रुओोकी खोजमें रहते हैं । मैं तुम्हें युद्धकी 
मन्‍्त्रणा देता हूँ, मेरी मन्त्रणा शान्तिकी नही, विजयलाभकी है । तुम्हारा काम 
युद्ध करना हो, तुम्हारी शान्ति विजय हो । अच्छा युद्ध प्रत्येक उद्देशयको उचित 
बना देता है। युद्धकी वोरताने दयाक्री अपेक्षा बड़ें परिणाम पैदा किये हैं । 
तुम्हारी दयाने नही, वीरताने अवतक अभागे लोगोंकी रक्षा की हैँ | तुम पूछते हो 
नेकी क्या हैं ? वीर होना नेकी है। सुन्दर और चित्ताकर्षक होनेका नाम नेकी 
नही है। यह बात कुमारियोको कहने दो। आज्ञापालब और युद्धका जीवन 
व्यतीत करो । खाली लम्बी जिन्दगीसे क्या फायदा ? 


वह यह भी कहता है “जो देश दुर्बल और घुणास्पद वन गए हैं, वे यदि 
जीवित रहना चाहते हैं तो उन्हें युद्ध रूप औषधघ ग्रहण करनी चाहिये । मनुष्यको 
युद्धके लिए शिक्षा दी जानी चाहिए और स्त्रियोंको योद्धाओके मनोरजन करनेमें 
विज्ञ बनाना चाहिए । इसके सिवाय अन्य बातें बेसमझी की हैं । क्या आप यह 
कहते हैँ कि पविन्न उद्देष्यके कारण युद्ध भी पवित्र हो जाता है ? मेरा तो 


आपसे यह कहना है कि अच्छा युद्ध प्रत्येक उद्देश्यको स्वय पवित्रता, प्रदान 
ू हा ! ५ 
करता है ।२ 
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इस प्रकारकी युद्धनीतिकी दुर्वछृता वर्तमान यु द्धके परिणामने ही प्रकट कर दी ! 
हार्ड युनिवर्सिटीके तत्त्वज्ञानके प्रो० डा० जार्ज सान्तायनने युद्धपर गम्भीर विचार 
कर जो बात युद्धके पूर्व लिखी थी वह यूरोपकी रक्‍त-रजित भूमिमें आज दृष्टि- 
गोचर हो रही है । डॉ० जाजने लिखा था--“युद्ध राष्ट्रकी सम्पत्तिका नाश 
करता है, उद्योगोको बन्द करता हैं, राष्ट्रके तरणोको स्वाहा कर देता है, सहानु- 
भूतिको सकीर्ण बनाता हैं ओर साहसी-सैनिक वृत्तिवालो द्वारा शासित होनेके 
दुर्भाग्यको प्राप्त कराता है। वह भावी पीढीकी उत्पत्तिका भार दुर्वल, बदसूरत, 
पौरुषहीन व्यक्तियोंपर सौंपता है । युद्धको साहस और सदृगृणकी भूमि स्वीकार 
करना, ऐसा ही है जैसे व्यभिचारको प्रेमकी भूमि कहना ।* 


टाल्सटायका कथन वढा महत्त्वपूर्ण है, “ युद्धका ध्येय प्राणघात हैं, उसके 
अस्त्र हैँ जासूसी, छल, छलकी प्रेरणा, अधिवासियोका विनाश, उनकी सपत्तिका 
अपहरण करना अथवा सेनाको रसदक़ी चोरी करना, दगा भौर झूठ, जिन्हें 
सैनिक उस्तादी कहते हैँ । सैनिक व्यवसायकी भआदतो में स्व-तत्रताका अभाव 
रहता हैं। उनको अनुशासन, आलस्य, भज्ञानता, फ्रता, व्यभिचार तथा शराब- 
खोरी कहते हैं ।'' 


साघारणतया लोग युद्धकी भीपणताको भूलकर उसके मौचित्यका समर्थन 
कर बैठते हैं | ऐसोको ड्यूक आफ वेलिगटनके ये शब्द शान्‍्त भावसे हृदयगम 
करना चाहिए जिनमें कहा हैँ “मेरी वात मानिये, अगर तुम युद्धको एक दिन 
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देख लो, तो तुम सर्वश्षवितशाली परमात्मासे प्रार्थना करोगे कि भविष्यमें मुझे एक 
धण्टेके लिए भी युद्ध न देखना पडे ।/' 

वर्तमान युद्धोकी प्रणाली और गति-विधिको देखते हुए यह कहना होगा कि 
उत्तका बाह्य रूप अच्छा बताया जाता है और उनके अन्तरममें दुष्टता, अत्या- 
चार, दीनोत्पीडन आदिकी कुत्सित भावनाएँ विद्यमान हैं । इस स्वार्थपूर्ण युद्धसे 
न्‍्यायका सरक्षक, पौरुषका प्रवर्धक, गुणी जनोंका उद्बोधक, दीनोंका उद्धारक 
घर्म-युद्ध बिलकुल भिन्‍न है । वर्तमान युद्ध तो इस बातको प्रमाणित करते हूँ कि 
जडताके अखण्ड उपासक पशचमके वैज्ञानिक जगतुने ही यह स्व-परघ्वसी अविद्या 
सिखाई । स्वर्गीय एण्ड्रयून महाशयने लिखा था,--- एक युद्धके अनन्धर दूसरा 
छिड गया और उससे छुटकारा नहीं दीखता। वास्तविक बात तो यह है कि 
पश्चिमी सम्यतामें कुछ खराबी अवश्य है जो स्व-विनाशिनी प्रवृत्तियोंकी पुनरा- 
वृत्तिकी ओर प्रतिरोधके उपायके बिना प्रेरित करती है ।* 


प्राथमिक साघकको अपने उत्तरदायित्वका खयाल रखते हुए राष्ट्र आदिके 
सरक्षण निमित्त मजबूत हो विरोधी हिंसाके क्षेत्रमें अवत्तीर्ण होना पडता है । 
समाजके कल्याणार्थ राष्ट्रके मार्गमें दुर्जनरूपी कार्टोंको दूर किये बिना राष्ट्रका 
उत्थान और चिकास नही हो सकता । लेकिन इसका अर्थ यह नही है कि कण्टक- 
के नामपर रास्तेके मूलरूप बुनियादी पत्थरोको भी उखाड कर फेंका जाए। ऐसी 
अवस्थार्में यदि हम कण्टकोसे बचे, तो गहरे गडढे अपनी गोदमे गिरा हमें सदाके 
लिए धविना सुलाए न रहेंगे । एकान्तरूपसे युद्धमें गुणको ही देखनेवाला सारे 
ससारको भयकर विसूवियस ज्वालामुखी नही, पौराणिक जगत््‌र्में वणित प्रलयकी 
प्रचण्ड ज्वालापृजजरूपमें परिणत फर देगा । उस सर्वंसहारिणी अवस्थामें क्या 
आनन्द और क्या विकास होगा ? नोटशेकी दृष्टिमें मनुष्य भूखे व्याप्रके समान 
हैं । उसके अनुसार पशु-जगतुका मात्स्य-स्याय उचित कहा जा सकेगा । लेकिन, 
विवेकी और प्रब॒ुद्ध मानवोका कल्याण पछुताकी ओर श्ुकनेमें नही है। इस 
विष्वमें महामानव बन हमें एक ऐसे कुटुम्बका निर्माण करना है, जिसमें रहने 
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वाला देश, जाति आदिकी सकीर्ण परिधियोसे पूर्णतया उन्मुकत हो और यथार्थमें 
जिसकी आत्मामें 'वसुधेव फुटुम्बकर्म! का अमूल्य सिद्धान्त विद्यमान हो । विख्यात 
लेखक छुई फिशरका कथन कितना वास्तविक है, हमने पिछले महायुद्धमें कैसरको 
पराजित किया था, तो पश्चात्‌ हमें हिटलरकी प्राप्ति हुई । हिटलरके पराजयके 
उपरान्त यह सम्भव है कि हमें भर भी क्षतिकारोी हिटलर मिले । यह तब तक 
होगा, जब तक हम उस भूमि और बीजको ही नही समाप्त कर देते, जिससे 
हिटलर, मुसोलिनी तथा अन्य लडाकू लोग पैदा होते हैं ।' 


इस प्रसग्में जर्मन-बिद्वान्‌की अपेक्षा प्रर्यात विद्वान बरिं० सावरफरको 
हिंसा-अहिंसा सम्बन्धी चिन्तना भी विचारणीय है । वें लिखते हँ--- हिंसा और 
अहिसाके कारण दुनिया चलती हैं। अपनी-अपनी सोमाके अन्दर दोनों आवश्यक 
है । इनके बिना ससार नही चल सकता । माता अपने वक्षस्थलसे बच्चेको दूध 
पिलाती है, उसके इस त्यागमें अहिंसा जरूर हैं १रन्‍्तु जिस समय उसपर कोई 
दूसरा आक्रमण करनेके लिए आता हैँ तो वह मुकावलेपर हिसाके लिए तैयार हो 
जाती है। एस प्रकार हिंसा-अहिंसा दोनो एक स्थानपर विद्यमान है । समस्त 
सृष्टि हिंसा-अहिंसापर खडी है, इसमे तो यह प्रतीत होता है कि माता जो 
माक्रमणकारीकी हिंसाके लिए उतरती है, वह उचित है ।” इस प्रसगर्में जैन 
गृहस्थकी दृष्टिसि यदि हम विचार करें तो आक्रमणकारीके मुकावलेके लिए 
माताका पराक्रम प्रशसनीय गिना जाएगा, उसे विरोधी हिंसाकी मर्यादाके भीतर 
कसना होगा जिसका गृहस्थ परिहार नही कर सकता। आगे चलकर श्ोसावरकर 
सकल्पी हिंसाको भी उचित बताते हैं । उसका वैज्ञानिक अहिंसक समर्थन नह्ठी 
करेगा । 

वे कहते हैं“ यदि मैं चित्रकार होता, तो ऐसी शेरनीका चित्र बनाता, 
जिसके मुँहसे रवतको बिन्दु टपकती होती । इसके अतिरिक्त उसके सामने एक हिरत 
पडा होता, जिसे मारनेके कारण उसके मुँहमे रक्त लगा होता । साथ ही वह 
अपने स्तनोमे बच्चेको दूध विला रही हो । ऐसा चित्र देखकर आदमी झट समझ 
सकता है कि दुनियाकों चलानेके लिए किस प्रकार हिसा-अहिसाकी आवश्यकता 
है ! हिसा-अहिंसा एक दूसरे पर निभर हैं ६ 





१ "ए/८ १८००० पा हुाइशा थापे हुए 9 प्राधक #णी०एागह (06 
5०विग रण स्रातलत, ए८ गाव छुट 8. एण56 वश, प्राव|555 ४९ ठ5- 
07 ४6 5णा बाते 56९0 0 ठ जाना वध, चिपड5णाव68५ शापे 
गदातवशिडा5 8709 ? 

--०१06 कमा: 79 प.०प्रा5 श5०श ?], 


२. “विशालभारत”, सन्‌ ४१ । 
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यह चित्र पराक्रमी अहिसककी वृत्तिका अवास्तविक चित्रण करता है। सच्चा 
अहिंसक अपने पराक्रमके द्वारा दीन-दुर्वलका उद्धार करता है, उस पर आई हुई 
विपत्तिको दूर करता हैं। दीन पर अपना शौर्य प्रदर्शन करनेमें अत्याचारीको 
आभा दिखाई देती है । बेचारा मृग असमर्थ है, कमजोर है, किन्तु है पूर्णतया 
निर्दोव । उसके रक्‍तसे र|ज्जित होरनीका मुख श्ौर्यका प्रतीक नही कहा जा 
सकता । वह क्रूरता और अत्याचारका चित्र आँखोके आगे खडा कर देता है । 
ऐरनीके समान महान्‌ शक्तिका सज्चय प्रशसनीय है, अभिवन्दनीय है, किन्तु 
अत्याचारीके स्थानपर दीनोका उसका शिकार बनाया जाना “हफ्तिः परेषां 
परिषीडनाय”” की सूक्‍्तिको स्मरण करता हैं। वास्तविक अहिसक गृहस्थ मजबूरी- 
की अवस्थामें विरोधी हिंसा करता है । ठीक शब्दोमें तो यो कहना चाहिए कि 
उसे हिंसा करती पड़ती हैं। प्राणधात करनेमे उसे प्रसन्‍नता नही है, किन्तु वह 
करे कया ? उसके पास ऐसा कोई उपाय नही है जिससे वह कण्टकका उन्मूलन 
कर न्यायकी प्रतिष्ठा स्थापित कर सके | व्याप्रीकी सर्वदा पशुओकी (हिसन-वृत्ति 
मानवका पथ-प्रदर्शन नही कर सकती, कारण उसमें पशुताकी ओर आमन्नण है । 
उसमें पशुवलके सद्भावके साथ-साथ पशु-वृत्तिका भी प्रदर्शन हैं। अत शौर्यके 
तामपर अत्याचारीके चित्रको आदर्श अहिंसाधारीकी तस्वीर नहीं कहा जा 
सकता। वह चित्र अत्याचारी और स्वार्थी (॥7ए०॥८ शाप 5९7॥) प्राणीका 
वर्णन करता हैं । आदर्श अहिंसक मानवका नही । 


'स्व० रा० ब० जस्टिस जे० एल० जैनीने जैन-अहिंसाके विषयमें जो महत्त्व- 
पूर्ण उद्ग़ार प्रकट किये थे उनका अवतरण इतिहासज्ञ ईप्मिय महाशय अपने 
भारतीय इतिहासमें इस प्रकार देते हैँ -- जैन आचार-शास्त्र सब अवस्थावाले 
व्यक्तियोंके लिए उपयोगी है । वे चाहे नरेश, योद्धा, व्यापारी, शिल्पकार अथवा 
कृषक हो, वह स्प्री-पुरुषकी प्रत्येक अवस्थाफके लिए उपयोगी हैं । जितनी अधिक 
दयालुतासे बन सके अपना कर्त्तेव्य पालन करो । सूत्र रूपमें यह जैनधर्मका मुख्य 
सिद्धान्त हैं ।” 


[, 68 गा शी 00 गणा।एं 00 गप+ पाल ल्थाए?8५ एण॑ थाणीश' 
एथ50, प9॥, छण्राबा, 07 ९0, 0 शा] ॥6 एा०४० (६ ए7700[९5 
ए [शग्राइफ, उगश्ा। ढपाटड धार प्राध्या: 0ि पका ण थी) छ०ज्ञाण-णि- 
चाएड, फ़ल्ाए0त5, प्र4पेटा5, रतिडशार३, 387स्‍0परषपित+35, गाते ॥रत6९त 
लिए गाल जापें फ्रण्याथा वा दएटाए जद र्ण तरडि 00 7ण7 ताए बाव 
ठं0 70 85 वष्यराधारेए 85 एण दशा--ा$, ॥ छाल 49 868 एागरए 
एगाएए6 ए गाता ? 

नाए्ँं 5जराधाड सलाइएणए ् पता4 9 53 
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हिंसाका तृतीय भेद आरम्मी हिंसा कहा जाता है । जीवन-यात्राके लिए 
शरीरझूपी गाडी चलानेके लिए उचित रीतिसे उसका भरण-पोपण करनेके लिए 
आहार-पान आदिके निमित्त होनेवाली हिसा आरम्भी हिसा है । शुद्ध भोजन- 
पानका आत्म-भावोके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध हैं, यह वात पहिले स्पष्ट की जा 
चुकी है । हितोपदेशमें हरिण पात्रके द्वारा शुद्ध-आहारके सम्बन्धमें एक महत्त्वपूर्ण 
पद्य आया हैं-- 


“स्वच्छन्ददनजातेन शाकेनापि प्रपूय॑ते । 
अस्य दग्धोदरस्यार्थेंक कुर्यात्‌ पातक मह॒त्‌ ॥” 

जब स्वच्छन्दरूपसे वनमें उत्पन्न वनस्पतिके द्वारा उदर-पोषण हो सकता है 
तब इस दरघ-उदरके लिए कौन बडा पाप करे ? 

जिनके प्राण रसना इन्द्रियमें बसते हैं, वे तो इन्द्रियके दास बन बिना 
विवेकके राक्षस सदृश सर्वभक्षी बननेसे नहीं चुकते । मच्य, मासादि द्वारा शरीर- 
का पोषण उनका ध्येय रहता है । मनेक प्रकारके व्यजनादिसे जिह्नाको छाचसी 
देकर अधिक-से-अधिक परिमाणमें भोज्य सामग्री उदरस्थ की जाती है। पछु- 
जगत्‌के आहारपानमें भी कुछ मर्यादा रहती है, किन्तु भोगी मानव ऐसे पदार्थों 
तकको स्वाहा करनेसे नही चूकता, जिनका वर्णन सुन सात्विक प्रवृत्तिवालोको 
वेदना होती है । 

सम्राट्‌ अकबरका जीवन जब जैन सत होरविजय सूरि आदिके संत्सगसे 
महिसा भावसे प्रभावित हुआ तब अबुलरूफजलके शब्दोमें सम्नाट्की श्रद्धा इस 
प्रकार हो गई--- 70 ३8 20: ख्ाष्टीय घाव 8 गाथा शाणपोत ग्राब्रए6 ॥78 
8४णाबटा) 6.. 87876 ०0 ध्याग्राओ8 --यह उचित बात नही हैं कि इन्सान 
अपने पेटको जानवरोकी कब्र बनाये (6फरन-/ैएब०भ7 एण 3, छ8छ ए ? 
380) यवन सम्राद्‌ अकबरने अपने जीवनपर प्रकाश डालते हुए यह भी कहा 
है--मास-भक्षण प्रारम्भसे ही मुझे अच्छा नही लगता था, इससे मैंने उसे 
प्राणिरक्षाका सफेत समझा और मैंने मासाहार छोड दिया ।* " 

बौद्ध वाड्मयमें, बुद्ध-देवके 'सूकर-महृव” भक्षणका उल्लेख पा शूकरका 
मास बुद्धने खाया” यह बर्थ, मालूम होता है चीन और जापानने हृदयगम किया 


पे 


]. 'एफ्त प्रए दब्ा05 एलश5 शोालएक 9 छ0थरल्पे ्रागगत्र 000 0 
छ6 ०००६९०१ कि प०, | ठिप्रात ॥4 ३8027 ६8502]९53 बात ००९0० हप8 
लिए [6ण: पा5ड व्थिर्र 0 प्रतवाट्था/० 8 76085श7 ईण' एाण॑०८पा[ 
गाएर्ग5 बाते [ क्‍क्‍द्याल्त फछग बाएं 007 "न" ४०7) 

(0०6१ ॥ सिट्ल्‍ाओ था 58०९४९ 2, 32 एण डा. 
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हैं। यदि ऐसा न होता तो आज मास-भशक्षणमें वे देश अन्य मास-भक्षी देशोसे 
भागे न बढ़ते । एक बार समाचार” पत्रोंमे बौद्ध जगत॒के लोगोके आहार-पानपर 
प्रकाश डालनेवाला लेख प्रकट हुआ था। उससे विदित होता था कि वे छोग 
भाहारके नामपर किसी जीवको नही छोडते । वे सर्वभक्षी हैं, सर्पन्क्षी भी हैं । 
कृत्रिम उपायोसे मलिन बस्तुओमें कोटादि उत्पन्न कर वे अपनी इच्छाको तृप्त 
करते हैं। प्रतीत होता हैं अपने घर्ममें आनन्दका अतिरेक अतुभव करनेवाले 
धर्मानन्दजो फोसम्बीने यह सोचनेका कष्ट नहीं किया कि धर्मके प्रधान 
स्तम्भमें जीवनके शैथिल्यसे गतानुगतिक वृत्तिवाली जनताका क्‍या हाल होता 
हैं । बुद्ध जगत्‌की अमर्यादित मास-गृद्धता यह निर्णय निकालनेके लिए प्रेरित 
फरती है, कि शाक्य मुनिके जीवनके साथ शूकर-मह्‌व-शू कर मासका दुर्भाग्यसे 
सम्बन्ध रहा होगा । उसे देख चेलोंने अपनी अपनी प्रवृत्ति द्वारा गुरुको भी पीछे 
कर दिया । कोसम्बीजीको इसी प्रकाशमें जैनोका आहार-पान और महावीरकी 
जीवन-चर्याका अध्ययन करना चाहि ए था । कदाचित्‌ 'कुककुडमस, बहु अदिठिय' 
का सम्बन्ध प्रक्षिप्त न होकर यदि वास्तवमें महावीरके साथ होता तथा उसका 
मास-परक अर्थ रहता, तो बौद्ध जगतुके समान जैन जगत्‌ भी ग्रामिप आाहार 
द्वारा अहिंसा तत्त्वज्ञानकी सुन्दर समाधि बनाए बिना न रहता। बाह्य जाली 
प्रमाणोंकी निस्सारताका पता अन्‍्तरग साक्षियोके द्वारा नन्‍्यायविद्याके पण्डित 
आजकी चुस्त, चालाक अदालतोमें लगाया करते हैं । उसी अन्तरग साक्षीके 
प्रकाशमें यह ज्ञात होता है कि बौद्धजगत॒के समान हिंसन-प्रवृत्तिके पोषणनिमित्त 
परम कारुणिक महावीरके पुण्य जीवनमें बुद्ध-जीवनकी तरह आमिष आहारकी 
कल्पना की गई | किन्तु, जैन आचार-शास्त्र, जैन श्रमणोंकी ही नही, गृहस्थोकी 
घर्याका मासके सिवा अन्य भी असात्त्विक शाकाहार तकसे असम्बन्ध रूप अन्त- 
रग साक्षियाँ महावीर की अहिसाको सूर्य प्रकाशके समान जगतुके समक्ष प्रकट 
करती हैं और मुमुक्षुको सम्यक्‌ मार्ग सुझाती हैं. कि विदवका हित पवित्र जीवन- 
में है । 
श्रीयुत्‌ भगाघर रामच्न्द्र साने बी० ए० ने भारतवर्षाचा मासिक इतिहास' 
सें पूछा है पानी छानकर पीनेसें क्या लाभ हैं ? आज यन्त्रविद्याके विकास होनेके 
कारण प्रत्येक विचारकके ध्यानमें आ जाते हैं । पानी छानकर पीनेसे अनेक 
जलस्थ जस्तु पेटमें पहुँचनेसे बच जाते हैं । जन्तुओंके रक्षणके साथ पीने बालेका 
भी रक्षण होता है । क्योंकि कई विचित्र रोग जैसे नहरुआ आदि अनछले पानीके 
ही दृष्परिणाम हैं । अत्यन्त सूक्ष्म जीवोंका छन्नेके द्वारा भी रक्षण सम्मव नही 
है, फिर भी माइक्रास कोप--अणुवीक्षण यन्त्र द्वारा इस बातका पता चलता हैं 
कि कितने जीवॉंका एक साधारण सी प्रक्रियासे रक्षण हो जाता है । मनुस्मृति 


मर 
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सदृश हिसात्मक बलिके समर्थक शास्त्रमे भी निम्नलिसित इ्लोक छनेजल ग्रहणका 
समर्थक पाया जाता है -- 

“दृष्टिपूत न्यसेत्पाद वस्त्रपृत जल पिबेत्‌ । 

सत्यपूता वदेद वाच, मन पुत समाचरेत्‌ ॥” ६४६। 

जैनधर्ममे अहिसाका सम्बन्ध उस प्रवृत्तिसे है जो मानसिक निर्मलता एव 
आत्मीय स्वास्थ्यका मरक्षण करे | साथनाके पथमे मनुष्यका जैसा-जैसा विकास 
होता जाता है, वैसे-बैसे वह अपनी चर्या प्रवृत्तिको सात्त्विक प्रवोधक और 
सवर्धक बनाता है | जिन पदार्थोत्ति इन्द्रियोकी लोलुपता बढती है, उच्च साधनाके 
पथमे उनका परिहार बताया गया है। भोजनकी पविश्नता जिस प्रकार उच्च 
साधकके लिए आवश्यक है, उसी प्रकार जलविपयक विशुद्धता भी लाभप्रद है । 
जैसे रोगी व्यवितको वैद्य उष्ण किए हुए जल देनेकी सलाह देता है क्योकि वह 
पिपासाका वर्धक नही होता, दोपोको शमन करता है, अग्निको प्रदीप्त करता 
हैं और क्या-क्या लाभ देता है, यह छोटे-वडे सभी वैद्य बतावेगे । आत्माको 
स्वस्थ बनानेक़े लिए वह सावधान रहता है कि--'शरीर व्याधिमन्दिर' न बने 
और स्वास्थ्यसदन रहे, तो तप साधना, लोकट्ठित, ब्रह्मचिन्तन आदिके कार्योमिं 
वाघा नही आएगी । अन्यथा रोगाक्रान्त होनेपर--- 
“कफ-वात-पित्ते कण्ठावरोधनविधी स्मरण कुतस्ते ॥” 

वाली समस्या आए बिना न रहेगी । 


आत्मनिर्मलताके लिए शरीरका नीरोग रखना साधकके लिए इष्ट है गौर 
शरीरकी स्वस्थताके लिए शुद्ध माहार-पान वाछनीय है । इसलिए स्वास्थ्यवर्धक 
आहारपानपर दृष्टि रखना मात्मीक निर्मलताको दृष्टिसे आवश्यक है । उप्ण जल 
तैयार करनेमें स्थूछ दृप्टिसि जलस्थ जीवोका तो घ्वस होता ही है, साथ ही अग्नि 
आदिके निमित्तसे और भी जीवोका धात होता है । किन्तु, इस द्रव्यहिसाके होते 
हुए भी मानसिक निर्मलता, नीरोगता आदिकी दृष्टिसे उच्च साघककी गरम किया 
हुआ जल लेना आवश्यक बताया हैँ । यदि बाह्य हिंसाके सिवाय मन स्थितिपर 
दृष्टि न डाली जाय तो ससारमे बडी विकट व्यवस्था हो जाएगी और तत्त्व- 
ज्ञानकी बडी उपहासास्पद स्थिति होगी। अमृतचन्व्य आघार्यने लिखा है, कि 
अहिंसाका तत्त्वशान अतीव गहन है और इसके रहस्यको न समझनेवाले अजञीके 
लिए सद्गुरु ही शरण हैं जिनको अनेकान्त विद्याके द्वारा प्रबोध प्राप्त होता हूँ । 

प्राणघातको ही हिंसाकी कसौटो समझनेवाला, खेतमें कृषि कर्म करते हुए 
अपने हल द्वारा अगणित जीवोको मृत्युके मुखमें पहुँचानेवाले किसानको बहुत 
बडा हिसक समझेगा और प्रभातमें जगा हुआ मछली मारनेकी योजनामें तल्लीन 
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किन्तु कारणविशेषसे मछली मारनेको न जा सकनेवाला मनस्ताप सयुक्त घीवरको 
शायद अहिसक मानेगा । अहिसक विद्याके प्रकाशमे किसान उतना अधिक दोषी 
नही हैं जितना वह धीवर' हैं। किसानकी दृष्टि जीवबंधकी नही है, भले ही 
उसके कार्यमें जीवोंकी हिसा होती हैं। इसके ठीक विपरीत धीवरकी स्थिति है । 
उसकी आत्मा आकण्ठ हिसामे निमन्‍त है, यद्यपि वह एक भी मछलीको सन्ताप 
नही दे रहा है । अतएवं यह स्वीकार करना होगा कि यथार्थ अहिसाका उदय , 
अवश्थिति और विकास अन्त करण वृत्तिपर निर्भर है । जिस बाह्य प्रवृत्तिसि उस 
निर्मल वुत्तिका पोपण होता है, उसे अहिसाका अग माना जाता है। जिससे 
निर्मलताका शोषण होता है, उस बाह्य वृत्तिकों (भले ही वह अहिसात्मक दीखें) 
निर्मलताका घातक होनेके कारण हिंमाका अग माना हैं । 


देखो, रोगीके हितकी दृष्टिवाला डॉक्टर आपरेशनमें असफलतावशज्ञ यदि 
किसीका प्राणहरण कर देता है, तो उसे हिसक नहीं माना णाता। हिंसाके 
परिणामके बिना हिसाका दोष नहीं ऊगता । कोई व्यक्ति अपने विरोधीके प्राण- 
हरण करनेको दृष्टिसि उसपर वन्दूक छोडता हैं और दैववश निशाना चूकता है । 
ऐसी स्थित्तिमें भी वह व्यक्ति हिमाका दोषी माना जाता है, क्योकि उसके 
हिसाके परिणाम थे । इसीलिए वह आजके न्यायालयमें भयकर दण्डको प्राप्त 
करता है | इस प्रकाशमें भारतवर्षके धाभिक इतिहासके लेखकका जैन-भहिंसापर 
माक्षेप निर्मुल प्रमाणित होता है ।* 

उद्योगी हिंसा वह है जो खेती, व्यापार आदि जीविकाके उचित उपायोके 
करनेमें हो जाती है । प्राथमिक साधक बुद्धिपुर्वक किमी भी प्राणीका घात नही 
करता, किन्तु कार्य करनेमे हिसा हो जाया करती है। इस हिसा-अहिंसाकी 
मीमासामें (हिसा करना और 'हिंसा हो जाना' में अन्तर हैँ । हिंसा करनेमे बुद्धि 
और मनोवृत्ति प्राणघातकी ओर स्वेच्छापूर्वक जाती है, हिसा हो जानेमें मनोवृत्ति 
प्राणघातकी नही हैँ, किन्तु साधन तथा परिस्थितिविशेषवक्ञ प्राणघात हो जाता 
है। मुमुक्षु ऐसे व्यवसाय, अथवा वाणिज्यमे प्रधुत्ति करता है, जिनसे बात्मा मलिन 
नही होती, अत क्रूर निन्‍्दनीय व्यवसायमें नही लगता । न्याय तथा अहिसाका 


१ “घ्नतोषपि कर्षकादुल्च पापोष्ण्नल्नपि घीवर (7! 
--सामारघर्मामृत २ ८२॥ 

“अध्तन्तपि भवेत्यापी, निध्मन्तपि ने पापभाक्‌ । 

अभिष्यानविशेषण यथा. घीवरकर्पकौ ॥* 


“-यशस्तिलक पूर्वाघ, पु० ५५१॥ 
२ अध्याय ७। 
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रक्षणपूर्वक अल्पलाभमें भी वह सन्तुष्ट रहता है। वह जानता है कि शुद्ध 
तथा उचित उपायेसि आवश्यकतापूरफ सपत्ति मिलेगी, अधिक नही। वह 
सम्पत्तिके स्थानमे पुण्याचरणकों बडी और सच्ची सम्पत्ति मानता हैँ। आत्मानु- 
शासनमें लिखा हे -- 


“शुद्धेधनेविवर्धन्ते सतामपि न सम्पद । 
न हि स्वच्छाम्वुभि पूर्णा कदाचिदपि सिन्धव ॥४५॥” 
सत्पुरुषो तककी सम्पत्ति शुद्ध धनसे नहो बढ़तो है । स्वच्छ जलसे कभी भी 
समुद्र नही भरा जा सकता | 


एक कोटघधघीणश प्रस्यात जैन व्यवसायी बन्धुने हमसे पुछा-- 'हमन 
दुग्धादिके प्रचार तथा पशुपालन निमित्त बहुतसे पशुओका पालन किया है | जब 
पशु वृद्ध होनेपर दूध देना बिलकुल बन्द कर देते हैं, तब अन्य लोग तो उन 
निरुपयोगी पशुओको कसाइयोको बेच खर्चेसे मुक्त हो द्रव्यलाभ उठाते हैं किन्तु 
जैन होनेके कारण हम उनको न बेचकर उनका भरण-पोषण करते हैं, इससे 
प्रतिस्पर्बाके वाजारमें हम विशेष आथिक लाभसे वचित रहते हैं | बताइये आपको 
उद्योगी हिंसाकी परिधिके भीतर क्‍या हम उन असमर्थ पशुओको बेच सकते 
हैं ?” मैंने कहा--कभी नही । उन्हें वेचना क्रूरता, कृतघ्नता तथा स्वार्यपरता 
होगी ।' जैसे अपने कटुम्वके माता, पिता आदि वृद्धजनोंके अर्थशास्त्रकी भाषामें 
निरुपयोगी होनेपर भी नीतिशास्त्र तथा सौजन्य विद्याके उज्ज्वल प्रकाशमें दीनसे 
दीन भी मनुष्य उनकी सवा करते हुए उनकी विपत्तिकी अवस्थामें आराम 
पहुँचाता है, ऐसा ही व्यवहार उदार तथा विशाल दृष्टि रख पश्ु जगत्‌के उप- 
कारी प्राणियोका रक्षण करना कर्तव्य हैं। वडें-वडे व्यवसायी अन्य मार्गसि 
धनसचय करके यदि अपनी उदारता द्वारा पशुपालनमें प्रवृत्ति करें, तो अहिसा 
धर्मकी रक्षाके साथ ही साथ राष्ट्रके स्वास्थ्य तथा शक्तिसवर्धनमें भी विशेष 
सहायता प्राप्त हो । 

मनुष्यजीवन श्रेष्ठ और उज्ज्वल कार्योके लिए है। जो दिग्भ्रान्त प्राणी उसे 
अर्थ अर्जन करनेकी मशीन सोच येन केन प्रकारेण सम्पत्ति सचयका साधन मानते 
हैं, वे अपने यथार्थ कल्याणसे वब्चित रहते हैँ । विवेकी मानव अपने मादर्श 
रक्षणके लिए आपत्तिकी परवाह नही करता । वह तो, विपत्तियोको आमत्रण 
देता है और अपने आत्मवलकी परीक्षा लेता है। ऐसा अहिंसक शराब, हड्डी, 


न पक सर 
१, “वृद्धबालव्याधितश्षीणान्‌ पशून्‌ वान्धवानिव त्‌। 
>-नी तिवाक्यामृत, पृ० ९५ । 
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चमडा, मछलीके तैल सद॒ण हिसासे साभात्‌ सम्बन्धित वस्तुओंके व्यवसाय द्वारा 
बडा धवी बन राजप्रासाद खडे करनेके स्थानपर ईमानदारी और करुणापूर्चक 
कमाई गई सूखी रोटीक टुकडोको अपनी झोपडीमे बैठकर खाना पसद करेंगा। 
वह जानता है कि हिसादि पापोर्मे रूगनेवाला व्यक्ति नरक तथा तिय॑ञच पर्यायमें 
बचनातीत विपत्तियोको भोगा करता हैं। अहिसात्मक जीवनसे जो आनन्दरनिर्शर 
आत्मामें बहता है उसका स्वप्नमें भी दर्शन हिंसकवृत्तिवालोक॑ पास नही होता । 
बाह्य पदार्थोके अभावमें तनिक भी कष्ट नही है, यदि आत्माके पास सद्विचार, 
लोकोपकार और पविश्रताकी अमूल्य सम्पत्ति हैं। मेवाडकी स्वतन्त्रताके लिए 
अपने राजसी ठाठको छोड वनचरोके समान घासकी रोटी तक खा जीवन व्यतीत 
करनेवाले क्षत्रिय-कुल-अवतस महाराणा प्रतापको आत्मामें जो शान्ति और शक्ति 
थी, क्या उसका शताश भी अकवरके अधीन वन माल उडाते हुए मातृ भूमिको 
पराधीन करनेमें उच्यत मानसिंहको प्राप्त था ? इसी दृष्टिसि अहिसाकी साधनामें 
कुछ ऊपरी गडचमें आवें भी तो कुतकंकी ओटसे हिंसाकी ओर झुकना छाभप्रद 
न होगा । जिस कार्यमें आत्माकी निर्मल वुत्तिका घात हो उससे सावधानीपूर्वक 
साधकको बचना चाहिए । 


इस अहिंसात्मक जीवनक विपषयमें लोगोने अनेक भ्रान्त धारणाएँ बाँध रखी 
हैं । फोई यह सुझाते हैं कि यदि आनन्दकी अवस्थामें किसीको मार डाला जाए, 
तो शान्तमावसे मरण करनेवालेकी सदूगति होगी । वे लोग नही सोचते कि मरते 
समय क्षण-माश्रमें परिणामोकी क्‍्यासे क्या गति नही हो जाती । प्राण परित्याग 
करते समय होनेवाली वेदनाको वेचारा प्राण लेनेंचाला क्या समझे | 


“जाके पाँव न फटी बिवाई, सो क्या जाने पीर पराई ।” 


कोई सोचते हैं दुखी प्राणीके प्राणोंका अन्त कर देनेसे उसका दुख दूर हो 
जाता है । ऐसी ही प्रेरणासे अहिसाके विशेष आराधक गाघीजीने अपने सावर- 
मती आश्रममें एक रुण्ण गो-वत्सको इन्जेक्शन द्वारा यममन्दिर पहुँचाया था। 
अहिंसाके अधिकारी ज्ञाता आचार्य अमृतचन्द्र स्वामी इस क्ृत्तिमें पूर्णयया हिंसाका 
सदुमाव बतलाते हैँ । जीवन-लीला समाप्त करने वाला भ्रमवष्ठ अपनेकी अहिसक 
मानता हैं। वह नहीं सोचता कि जिस पूर्वसचित पापकर्मके उदयसे प्राणी 
कष्टका अनुभव कर रहा है, प्राण लेनेसे उसकी वेदना कम नहों होगी । उसके 
प्रकट होनेके साधनोका अभाव हो जानेसे हमें उसकी यथार्थ अवस्थाका परिचय 
नही हो पाता । हाँ, प्राणघात करनेके समान यदि उस जीवके असाता देनेवाले 
कर्मका भी नाश हो जाता, तो उस कार्यमें हिसाका सदुभाव स्वीकार किया 
जाता । पछुके साथ मन्माना व्यवहार इसलिए कर लिया जाता है कि उसके 
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पास अपने कष्टोफ़ों व्यगत फकरनेका समृलित सायस नही 2। बछरगे समान 
मनृष्याफतिधारी किसी व्यगितफे प्रत्ति पूर्धोत्त कंणाया प्रदर्शन होता तो भापषु- 
निक स्थायाछय उसका उचित इलाज किए बिया ने रहता । 


यह भी गाहा जाता है फि श्ररि बच्द्रार उन पछ्ओं आदिक्रेश्नाण लो, जो 
दूसरी प्राण लिया करते हूं । एस भ्रासत दृष्टिति दोपफों बताते हुए पण्टिसवर 
साशापरणी समतातये हूं कि एस प्रक्रियासे समारसे भारो सोर टिसाका दौरदौरा 
हो जामेगा तथा अतिप्रमग सामका दोप आएगा। बने शिसियोरा मारने बाला 
उससे भी बढ़ा हिंसा सोया जाएगा ओर इस प्रजार सह भी हनन किया जानेका 
पात्र समता जाएगा | हिमसे घरीर घारण बरसे मात्रगे ही हिसात्मक प्रयृत्तिया 
प्रदर्शन किए बिया उन्हें मार हाल विवेकभील मायवके लिए उचित नहीं कहा 
जा माता | पशु जगसमें भी गधी-कमी मोर्ट विशिष्ट हिंसाओ्ाणीफीं आन्यामें 
अहहिसागी एक हक आ जाती हैं । जगा पहिले उत्ता दिया गया 2 कि भगवान्‌ 
महावीर वनमेवाले सिहको पर्याय्गें उमर जोबने आहिसाती चमतलारिणी साधना 
आरम्भ कर ही थी । गया बिना सोने मगर उसे मि्ठ दारोरकों देश उसे 
मृगारि मास छेपा और उसके प्राणधातयें छिए प्रगत्ति करना उचित होगा ? 
आचार्य गुणभाने उस सिहये शिपयमें छिया हैे--'स्थार्ष मंगारिशरोध्सों जहे 
तस्मिन्‌ वयायति--.उस दयायान्‌ सिहके गिपयमें मुगारि-मुगोफ़ा शपु इस शब्दने 
अपने यथार्थ ७र्घका परित्याग यार दिया घा-वहु शठ6द मसटिवश प्रचारमें 
आता था। 

सह भी बात साधक सोचता हूँ हि इस अनन्त ससारमें भ्रमण करता हुआ 
यह जीव आज रिह, सर्पादि पग्यिमें 8 और अपनी प्रयविशेषफे कारण अहि- 
सात्मक वृत्तिको घारण नही कर सकता है, तो उत्तके जीवनडी समाप्ति कर देना 
कहाँ तक उचित हैं ? पयोकि हिंसन करना उन आत्म-विफासहीन पशुमोके समान 
मेरा धर्म नही है । जिस पशुको मैं मारनेकी सोचता हूँ सम्भव हैँ कि मेरे अत्यन्त 
स्‍्नेही हितेपी जीवका ही उस पर्यायमें उत्पाद हुआ हो ओर दुर्भाग्यवश उस 
हतभाग्यको मनुष्योके द्वारा क्रुर मानी जानेवाली पर्यायमें जन्म मिला हो । ऐसे 
प्राणीके हनन करनेके विचारसे आत्मामें क्ररताका शैतान अड्डा जमा लेता है । 
फिर उसमेंसे अहिसात्मक वृत्ति दूर हो जाती हैँ । अतएवं दयालु व्यक्तिको अधिक- 
से-अधिक प्रयत्न प्राणरक्षाका फरना चाहिए। कभील्‍भी जन्‍्मान्तरमें हिंसित 
जीव मच्छा बदला भी लेता है, यह मही भूलना चाहिए । 

अहिंसाके नामपर एक बडी विचित्र घारणा सर्वभक्षी चीन, जापान बादि 
देशोमे पाई जाती है । अहिंसाका विनोदमय प्रदर्शन देख डा० रघुवीर, एम० 


अहिसाके आलोकमे १२७ 


ए०, पी-एच० डो० ने “जापानमें बुद्ध-अहिसा-सिद्धान्तका परिपालन” शीर्षक 
लेखमें बताया था कि जापानी लोग चेरी नामक वृक्षकी लकडियोको खुदाईके 
काममें लाते हैं इसलिए टोकियोमें “उनकी आत्माकी शान्तिके लिए प्रार्थना की 
जाती है। टूटी हुई पुतलियों तथा सुदयोगे आत्माका सदुभाव स्वीकार करके उनकी 
शान्ति निमित्त बुद्धदेवसे अभ्यर्थना की जाती है। जिन-जिन जानवरोको जापानो 
छोग खा जाते हैं उनकी शान्तिनिमित्त वे प्रा्थना करते हैं।! इस पद्धतिसे वें 
अपनेको पवित्र और छुद्ध समझने लगते हैं । यह परिताप वाणीके स्थानमें तथा 
दम्भके बदलेमें यदि सत्यसे समन्वित होकर, हृदयसे उदित होता तो जापानियोंके 
जीवनमें 'अहिसा परमो घर्म ” का जागरण हुए बिना न रहता । 


आज जो विद्वमें विपत्ति ओर सकटका नग्न नर्ततन दिखाई पड रहा हैं, 
उसका यथार्थ कारण यही है कि लोगोमें आत्मवत्‌ सर्वमूतेषु” की भावना प्रसुप्त 
हो गयी है, और उसके स्थानपर स्वार्थशलाघनकी जधन्य एवं सकीर्ण दृष्टि जाग्रत 
हो उठी है । 


इस सम्बन्धर्में देशरत्न डॉ० राजेन्रप्रसादजीके प्रयाग विश्वविद्याल्यके 
उपाधि वितरणोत्सवके अवसरपर व्यक्त किये गये अन्त करणके उदुगार विद्येष 
महत्त्वपूर्ण हैं --मैंने विचारसे यहू विषम अवस्था इसलिए पैदा हुई हैँ, कि 
मानवने प्रकृति-विजयकी घुनमें मपनी आत्माकों भुला दिया गौर उसने दौरूत 


१ पृत्र दाह ढथाालशः गाते ग्रातंती8 उल्बा$ रण ]9एगा 8 प्राणांद5, प्रपा5 
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१२८ जेनशासन 


इकट्टी करनेमें घर्मको तिछाजलि दे दी है और एपित सचित फरनेमे स्नेहका 
परित्याग कर दिया है ।” इसलिए विनाशसे बचनेंके विपयमें उनका कथन हैं, 
“बह पथ है आत्मविजयका पथ । बह पथ है त्याग और सेबाका पथ | वह पथ 
हैं भारतकी प्राचीनतम सस्कृतिका पथ” (ता० १२-१२-१९४७) यह आत्म 
विस्मृतिका ही दुष्परिणाम है, जो लोग निरकुष हो पथुचघमें प्रवृत्त हो, स्वार्थ- 
साधता निमित्त मनुष्यके जीवनका भी मूल्य नहीं आँकते, और नरसंहारकारी 
कार्योमें भी निरन्तर लगे रहते हैं । मासभक्षी लोग तो फहते हँ--गायमें आत्मा 
नही है--(/५ ००७ ॥75 70 50७), किन्तु स्वार्यी विपक्षी वर्गमें भी आत्मा 
नही मानता हुआ प्रतीत होता है । आज जिस उननतिका उच्च नाद सर्वत्र सुन 
पडता है, वह आत्म-जागरण अथवा सच्ची जीव-रक्षाकी उन्नति नही है, किन्तु 
प्राणघातफे कुशल उपायोकी वृद्धि है । 
डॉ० इफबालकफी उकिति फ्रितनी यथाथ हैँ -- 
“जान ही लेनेकी हिकमतमे तरक्‍की देखी । 
मौतका रोकनेवाला कोई पैदा न हुआ ?” 


मौतके मु हसे बचा, अमर जीवन ओर आनन्दपूर्ण ज्योतिको प्रदान करनेकी 
श्रेष्ठ सामर्थ्य और उच्च कला अहिसामें विद्यमान है । 

एस अहिसाकी साधनाके लिए इस प्राणीको अपनी अधोमुखी वृत्तियोको 
उध्वगामिनी बनानेका उद्योग करना पढता है । साधारणतया जल नीचेंकी ओर 
जाता है । उसे ऊँची जगह भेजनेको विशेष उद्योग आवष्यक होता है, उसी 
प्रकार जीवकी प्रवृत्तिको समुन्तत बनाना श्रम गौर साघनाके द्वारा ही साथ्य 
होगा, सुमधुर भाषणो, मोहक प्रस्तावों या वाह्य विशिष्ट वस्त्रादि घारणसे यह 
काम नही होगा । श्री फालेलकर महाशयका कथन विशेष झाकर्पक हैं --'विना 
परिश्रम किए हम अहिंसक नहीं बन सकेंगे । अहिसाकी साधना वडी कठिन हूँ । 
एक ओर पोद्गलिक भाव खीच-तान करता है, तो दूसरी ओोर आत्मा सचेत 
बनता है । शरीर प्रथम विचार करता है, आत्मा उत्कर्षका चिन्तन करता है । 
दूसरोका हित ह॒ृदयमें रहनेसे आत्मा घामिक श्रद्धावान बनता हैँ। आज देखते हूँ, 
तो पता चलता हूँ कि सब राष्ट्र युद्से पृथक्‌ रहना चाहते है, पर साथ ही साथ 
युद्धकी सामग्री भी पूरे जोरसे जुटाते फिरते हैं ।” ऐसी विकट स्थितिमे परि- 
श्राणका वया उपाय होगा, इस सम्बन्धमें वे कहते हैं, " आजकी मानवताको युद्धके 
दावानलसे मुक्त करनेका एकमान्न उपाय भगवान्‌ महावीरकी अहिंसा हो हैं) ।? 
शुभचनल्राचार्य कहते हैं-- 


१, जिन! भावनगर सन्‌ १९४९ 


समन्वयका मांगं-स्याद्राद १२९, 


“यत्किव्चित्ससारे शरीरिणा दु खशोकभयबीजम्‌ । 
दोर्भाग्याद समस्त तद्विसासम्भवं. ज्ञेयस्र्‌ ॥ 
“ज्ञानार्णव, पृ० १२०। 
इस ससारमें जीवोके दु.ख शोक, भयके बीजस्वरूप दुर्भाग्य आदिका दर्शन 


होता है, वह सब हिंसासे उत्पन्न समझना चाहिए । एक कविने कितना सुन्दर 
कहा है-- 


#ए्प्7००एलण ए22८८४ व प्रा्पंड एथ)॥ 8 87976, लिग्रापइट[। छग्रे ॥7 6 
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जो दुसरेके मार्गमे जाल बिछाता है, वह स्वय उसमें गिरेगा । करुणाकी शाजामें 
आनन्‍दके फल लगते हैँ । जो काटा बोता हैँ वह गुलाबको नही पावेगा । 


समन्वयका मार्ग-स्याह्माद 


साघनाके लिए जिस प्रकार पुण्य-जीवन और पवित्र प्रवृत्तियोकी आवश्यकता 
है, उसी प्रकार हृदयसे सत्यका भी निकटतम परिचय होना आवश्यक है 
मनुष्यकी मर्यादित शक्तियाँ हैं । पदार्थेकि परिश्ञानके साधन भी सदा सर्वथा 
सर्वत्र सबको एक ही रूपमें पदार्थोका परिचय नहीं कराते । एक वृक्ष समीपवर्ती 
व्यक्तिको पुष्प-पत्रादि-प्रपूरित प्रतीत होता है, तो दुरवर्तीको उसका एक विलक्षण 
आकार दीखता हैँ । पर्वतके समीप आनेपर वह हमें दुर्गंग और भीषण मालूम 
पडता है, किन्तु दूरस्थ व्यक्तिको वह रम्य प्रतीत होता है-“दुरस्था भूघरा 
रम्या'” । इसी प्रकार विश्वके पदार्थोके विषयमें हम लोग अपने-अपने अनु भव 
ओऔर अध्ययनका विश्लेषण करें, तो एक ही वस्तुके भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारके अनुभव 
मिलेंगे, जिनको अकाट्य होनेके कारण सदोष या अ्रम-पूर्ण नही कहा जा सकता । 
एक 'ससख्तिया' नामक पदार्थके विषयमें विचार कीजिए । साधारण जनता उसे 
विष रूपसे जानती है, किन्तु वैद्य उसका भयकर रोग निवारणमें सदा प्रयोग 
करते हैं। इसलिए जनताकी दृष्टिसि उसे मारक कहा जाता है और वैद्योकी 
दृष्टिसि लामप्रद होनेके कारण उसका सावधानीपूर्वक प्रयोग किया जाता है। 
तथा प्राण रक्षाकी जाती हैं। 

है 


१३० जैनशासन 


इसी प्रकार वस्तुओके विपषयमें भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारकी दृष्टियाँ सुनी जाती 
हैं और अनुभवमें भी आती है। इन दृष्टियोपर गम्भीर विचार न कर कृप- 
मण्डूकवत्‌ सकीर्ण भावसे अपनेको ही यथार्थ समक्ष विरोधी दृष्टिको एकान्त 
असत्य मान बैठते हैं। दूसरा भी इनका मभनुकरण करता है। ऐसे सकीर्ण 
विचारवालोके सयोगसे जो सघर्ष होता हैं उसे देख साधारण तो क्या बड़े-बड़े 
साधुचेतस्क व्यवित भी सत्य-समीक्ष णसे दूर हो परोपकारी जीवनमें प्रवृत्ति करने 
की प्रेरणा कर चूप हो जाते हैं । और, यह कहने लगते है--सत्य उलझ्नकी 
वस्तु है । उसे अनन्त कालत्तक सुलझाते जाओगे तो भी उलझन जैसीकी तैसी 
गोरख-धन्धेके रूपमे वनी रहेगी । इसलिए थोडेसे अमूल्य मानव-जीवनको प्रेमके 
साथ व्यतीत करना चाहिए । इस दृष्टिवाले वुद्धिके घनी होते हैं, तो यह शिक्षा 
देते हैं- 
"कोई कहूँ कछ है नही, कोई कहे कछ है। 
है भी नहीके बीचमें, जो कुछ है सो है।(” 
साधारण जनताकी इस विपयमें उपेक्षा दृष्टिको व्यक्त करते हुए कवि 
अफबरने कहा है- 
“मजहबी बहस मेंने की ही नही 
फालतू अक्ल मुक्षमें थी ही नही ।” 


ऐसी धारणावाले जिस मार्ममें लगे हुए चले जा रहे हैं, उसमें तनिक भी 
परिवर्ततकों वे तैयार नही होते । कारण, अपने पक्षकों एकान्त सत्य समझते 
रहनेसे सत्य-सिन्धुके सर्वांगीण परिचयके सौभाग्यसे वे वचित रहते हैं । एक वार 
एक विश्वधर्म सम्मेलनमें मुझे सम्मिलित होनेका सुयोग मिला । बौद्धधर्मका 
प्रतिनिधित्व करनेवाले दर्शन-शास्त्रके आचार्य एक डॉक्टर महानुभावने कहा था 
कि-वुद्ध-देवने प्रपञ्चके विषयमें सत्य समीक्षणक्री दृष्टिमें अपने भक्‍तोका काल- 
क्षेप करना उचित नही समझ्षकर लोक-सेवा, प्रेम, धर्म-प्रचार भआादिको जीवनो- 
पयोगी कहा । इसलिए डाक्टर महाशयकी दृष्टिमें दार्शनिकताका मार्ग कण्टक-मय 
और मृग-मरीचिकाका रास्ता था। उस समय जैन-घर्मकी समनन्‍्वयकारी दृष्टिपर 
प्रकाश डालनेकी चिन्तनामें मैं निमरत था। जैनघर्मके अपने भाषणके प्रारम्भमें 
सैने बौद्ध प्रतिनिधिके प्रभावकों ध्यानमें रखते हुए कहा कि-चार्वाकेने तो 
पूर्वोक्त दृष्टिसि भी आगे बढ लोकोपयोगी आकर्षक युक्‍्ति द्वारा विश्वकी समीक्षा 
को बालू पेलि निफालें तेल' जैसी सारहीन समस्या समझाया । देखिए वह क्या 
कहता है-तर्कके सहारे सत्यको देखना चाहो तो वह हमारा ठीक मार्ग-दर्शन नही 
करता । जिस प्रकार तर्क एक पक्षके औचित्यको बतानेवाली सामग्री उपस्थित 
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करता है उसी प्रकार अन्य पक्षकों उचित बतानेवाली सामग्रीकी भी कमी नहीं 
है | शास्त्रोके प्रमाण भी परस्पर विचित्रताओंसे परिपूर्ण हैं। एक ज्ञानी पुरुषकी 
लिखी बात प्रमाणित मानें और दूसरेकी नहों, यह सलाह ठीक नही जंँचती । 
घ॒र्मका स्वरूप मतुष्यकी बुद्धिके परे है। वह हैं अथवा नही, नहीं कह सकते । 
गडरियेके नेतृत्वमें जिस प्रकार भेडोका झ्ुण्ड रहा करता है उसी प्रकार भ्रभाव- 
छाली पुरुष अपने-अपने पन्‍्थका नेता बन लोगोकों अपनी ओर खीच छेता है । 
इस दृष्टिसि तो मानव-जीवनकी जो विशेष-श्वक्ति तर्कणा है, वह बिल्कुल 
अकार्यकारी हो जाती हैं। ऐसी निबिड-निराशाकी अवस्थामें भी जैनधर्मका 
अनेकान्तवाद अथवा स्थादवाद नामका वैज्ञानिक चिन्तन पर्याप्त प्रकाश तथा 
स्फूर्ति प्रदान करता हैं । 

सत्यका स्वरूप समझलेमें डरकी कोई बात ही नही है । भ्रम, असामर्थ्य 
अथवा मानसिक दुर्बलताके कारण कोई बडा सन्‍्त बन और कोई दार्शनिकके 
रूपमें आ हमें रस्सीको साँप बता डराता हैँ। स्याद्वाद विद्याके प्रकाशमें साघक 
तत्काल जान लेता है कि यह सर्प नहीं रस्सी हैं--इससे डरनेका कोई कारण 
नही है । 

पुरातनकालमें जब साम्प्रदायिकताका नशा गहरा था, तब इस स्थाह्वाद 
सिद्धान्तकी विकृत रूप-रेखा प्रदर्शित कर किन्ही-किन्‍्ही न्ामाकित धर्माचार्योने 
इसके विरुद्ध अपता रोष प्रकट किया और उस सामग्रीके प्रति बाबावाक्य प्रमाणम्‌! 
फी आस्था रखनेवाला आज भी सत्यके प्रकाशसे अपनेको वचित करता है। 
आननन्‍्दकी बात है कि इस युगर्में साम्प्रदायिकताका भृत वैज्ञानिक दृष्टिके प्रकाशमें 
उतरा, इसलिए स्यादह्गादकी गुण-गाथा बडे-बडे विद्योषज्ञ गाने छगे | जर्मन विद्वान्‌ 
प्रो० हम॑न जेकोदीने लिखा है--“जैनधर्मके सिद्धान्त प्राचीन भारतीय तत्त्वज्ञान 
और धाभिक पद्धतिके अम्यासियोंके लिए बहुत महत्त्वपुर्ण हैं । इस स्याद्वादसे सर्च 
सत्य विचारोंका द्वार खुल जाता है ।” इण्डिया आफिस हलन्‍्दनके प्रधान पुस्तका- 
लयाध्यक्ष डा० थाम्सके उद॒गार बडे महत्त्वपूर्ण हैं--- स्यायशास्त्रमें जैन भ्यायका 
स्थान बहुत ऊँचा हैं। स्याह्रादका स्थान बडा गम्भीर हैं। वहू वस्तुओकी भिन्‍न- 
भिन्‍न परिस्थितियोंपर अच्छा प्रकाश डालता है ।”” भारतीय विद्वानोमें निष्पक्ष 
आलोचक स्व० पण्डित महावीरप्रसाद ट्विवेदीकी आलोचना अधिक उद्बोधक है- 
“प्राचीन ढर्रेके हिन्दु-धर्मावलम्बी बडे-बडे शास्त्रीतक अब भी नहीं जानते कि 
जैनियोंका स्याद्गाद! किस चिडियाका नाम है । धन्यवाद है जर्मनी, फ़ान्स और 
इस्लेण्डके कुछ विद्यानुरागी विशेषज्ञोको जिनकी कृपासे इस घर्मके अनुयागियोंके 
कीति-कलापकी खोजकी ओर भारतवर्षके इतरजनो का घ्यान आक्रृष्ट हुआ | यदि 
ये विदेशी विद्वान्‌ जैनोंके घर्मग्रन्थोंकी आलोचना न करते, उनके प्राचीन लेखकोकी 
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महत्ता प्रफट न करते तो हमलोग घायद आज भी पूर्वयत्‌ अज्ञानफे अन्यकारमें 
ही झबते रहते । 

पांपीजोने लिया हूं “जिस प्रकार स्पाद्रादकों मैं जानता हैं, उसी प्रकार में 
उसे मानता हूँ! मुझे यह अनेकान्त बढ़ा प्रिय है ।" 

प्रीयुत भहामहोपाष्पाय सत्पसम्परदायाचार्थ प० स्वामो रामसिश्रणी धास्त्रीने 
छिसा हैं कि--स्पाद्वाद फैनसर्मंग्रा एक अमेय किला है, जिगके अन्दर प्रति- 
वादियोंफे सायामय गोले प्रयेश नही कर सकने ।/ 


अब हमें ऐगना हूं कि यह स्माद्ाद यया हू जो भान्त गम्भीर और असाम्पर- 
दायिकोंकी ब्ात्माफे छिए पर्याप्त मोजन प्रदान करता है। स्थास! णब्द कपब्चित- 
किसी एप्टिसे [गत एणा6 एक 0 ६0४) अर्सका योधक हैं । बाई घब्द 
फथनको वताता हूँ । इसका भाव यहू दूं कि बस्तु किसी दृष्टिसे इस प्रकार हूँ, 
किसी दृष्टिसे दूसरी प्रकार है । एस तरह वस्तुकें दोष अनेक धर्मो-गुणोफो गौण 
बनाते हुए गुणविशेषफों प्रमुग बनाफर प्रतिपादन गरना स्थाद्वाद हैं। स्वामी 
समनाभप्र पहते ऐैं-- 

“स्याह्दद सर्वेर्थकान्तत्यागात्‌ किवृत्तचिद्विधि ।! 
--आप्तमीमासा १०४। 


छपीयस्प्रयमें मकलकदेव लिगते ॥ैं-“अनेकान्तात्मकार्थकंयथन स्पाद्राद -- 
मनेकान्तात्मक-मनेक पधर्म-विशिप्ट बस्तुका फथन करना स्याद्ाद हैँ ।” कंथनके 
साथ स्यात्‌ शब्दया प्रयोग फरनेसे सर्वथा एकान्त दृष्टिफा परिहार हो जाता है । 
स्याद्गादमें यस्तुये अमेफ घर्मोफा कथन होनेफे कारण उसे अनेक घर्मवाद अथवा 
अनेकान्तवाद फहते हैं । जब अनन्त धर्मोपर दृष्टि रहती हैं तव उसे सकलादेश- 
परिपूर्ण दृष्टि कहते हैं । जब एक धर्मको प्रधान बना शेष धर्मोको गौण बना दिया 
जाता है तब उसे विकलादेण-अपूर्ण दृष्टि कहते हैं। विकलादेशकों नग-दृष्टि और 
सकलादेशको प्रमाण-दृष्टि कहते हैं । जीवमें ज्ञान दर्शन, सुप, शक्ति आदि अनन्त 
गुण विद्यमान हैं | जब प्रतिपादकफो विवद्षा-दृष्टि अनन्त गुणोपर केन्द्रित रहती 
है तब स्यात्‌ शब्दके साथ 'जीव' पदका प्रयोग उसके अनन्त घर्मोकोीं सूचित करता 
है । इसलिए अकलंक स्वामीने लिखा है-- स्यात्‌ जीव एवं ऐसा कथन होनेपर 
'स्यात्‌! झब्द अनेकान्त--अनेक घमंपुज्जफो विषय करता है । “ स्यात्‌ अस्त्येव- 


१ "उपयोगौ श्रुतस्य द्वो स्पाद्गादनयसशितो । 
स्याद्दाद सकलादेश नयो विकलसकथा ॥६२॥”  +-लघीयस्त्रय । 
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जीव ” इस वाक्ममें 'स्पात्‌' शब्द जीवके अस्तित्व गुणको प्रवानतासे बताता है। 
इस प्रकार स्यात्‌ शब्द द्वारा अनेकान्त और सम्यक्‌ एकान्तका बोध होता हे 

वस्तुके अनन्त धर्मोंका जिन एकान्तियोको पता नही है, वे स्याह्ाद विद्याका 
प्रतिपादन करनेमें समर्थ न हो सके | भगवान्‌ ऋषभदेवसे लेकर महावीर पर्यन्‍्त 
चौबीस तीर्थंकरोने श्रेष्ठ साधनाके फलस्वरूप सर्वज्ञताके सूर्यको प्राप्त किया और 
उसके प्रकाशमें स्पाद्गाद विद्याका परिचय पाया । इसीलिए अकलूफदेवने लघीय- 
स्त्रय प्रन्थके प्रमाणप्रवेश प्रकरणके प्रारम्भमें तीथंकरोंको पुन पुनः स्वात्मोपलब्धिके 
लिए प्रणाम करते समय सस्याद्वादी'” शब्दसे समलडकृत किया है । कितना भाववपूर्ण 
मगल इलोक है--+ 

“चर्मतीर्थंकरेभ्यो5स्तु स्याद्वादिश्यो नमो नम । 
ऋषभादिमहावी रान्तेभ्य स्वात्मोपलब्धये ॥! 

इस स्थादह्वाद-वाणीके आधारपर महापुराणकार भगवज्जिनसेन जिनेन्द्र भगवान्‌ 
में सर्वज्ञताका सदूभाव सूचित करते हैं । जिनेन्द्र वृषभनाथका स्तव करते हुए कहते 
हैं, '-हे ईश, आपकी सावत्रिकी वाणीकी पवित्रता आपके,सर्वज्ञपनेको बताती है । 
इस जगत्‌में इस प्रकारका महान्‌ वचन-वैभव अल्पज्ञोंमें नही दिखाई पडता है ।” 

“प्रभो, वक्‍ताकी प्रामाणिकतासे बचनकी प्रामाणिकता मानी जाती हैं। 
अपविन्न वक्‍ताके द्वारा उज्ज्वल वाणी नहीं उत्पन्न होती है |” 

“आपकी विश्व विषयिणी सप्तमग रूप भारती आपमें विश्युद्ध आप्तप्रतीतिको 
उत्पन्त करनेमें समर्थ है ।” 

कवि घनजय कहते हैँ--'जिस प्रकार ज्वर-मुक्त व्यक्तिका बोध उसके 


१ “'स्याज्जीव एवं इत्युक्तेइनेकान्तविषय स्याच्छब्द. । ्यादस्त्येव जीव ! 
इत्युक्ते एकान्तविषय स्यथाच्छब्द ।?--लरूघी०, पु० २१। 
२ “सार्वज्ञ तव वक्‍तीश बच छुद्धिरशेषगा । 
न हि वाग्विभवों मन्‍्दधियामस्तीह पृष्कखक ॥१३३॥ 
वक्‍्तृप्रामाण्यतो देव वच प्रामाण्यमिष्यते । 
न द्यशुद्धतराहक्तु प्रभवन्त्युज्ज्व्ला गिर ॥१३४।॥ 
सप्तभग्यात्मिकिय ते भारती विश्वगोचरा | 
आप्तप्रतीतिममला त्वव्युदूभावयितु क्षमा ॥१३५॥४ 
--महापुराण, पर्व ३३ । 
३ “नानार्थमेका्ंभदस्त्वदुचुत हित वचस्ते निशमय्य वक्‍तु । 
निर्दोपता के न विभावयन्ति ज्वरेण मुक्त सुगम स्वरेण ॥” 


-विषापहार २९ । 


१३४ जेनशासन 


स्वर विशेषके द्वारा होता है उसी प्रकार स्याद्वाद वाणीके द्वारा जिनेन्द्र भगवानकी 
निर्देषिताका ज्ञान होता है । 


आत्माकी सर्वज्ञतापर ताकिक दृष्टिसे पहिले प्रकाश डाला जा बुका है । यहाँ 
हम बोद्धोके अत्यन्त मान्य ग्रन्थ मज्झिसनिकाय (भाग १, पृ० ९२-९३) का 
निम्नलिखित प्रमाण उपस्थित करते है, जिससे जैनधर्मके प्रवल प्रतिद्दद्दी बौद्ध 
साहित्य द्वारा भगवान्‌ महावीरकी सर्वज्ञता की मान्यतापर प्रकाश पडता है । 
पुरातन बौद्ध पाली वाडमयमें भगवान्‌ महावीर और जैन सस्क्ृतिके विरुद्ध काफी 
असयत तथा रोषपूर्ण उद्गार अनेक स्थलोपर व्यक्त किये गये है । भगवान्‌ 
महावीरके समकालीन साहित्यमें निम्न॑न्थ ज्ञात-पुत्र महावीरको सर्वज्ञ और सर्वदर्शी 
तथा परिपूर्ण ज्ञान, दर्शनके ज्ञातापनेकी मान्यताका उल्लेख अत्यधिक प्रभावपूर्ण 
साक्षी माना जाना चाहिए। पालीमें शब्द थे हैं-- 


“निगण्ठो, आवुसो, नाथपुत्तो सब्वज्ञ्ु, सव्वदरसावी अपरिसेसं 
आणदस्सन परिजानाति ।”“-म० नि०, भाग १, पृ० ९१-९३ #? 78 


. वाणीके द्वारा एक साथ परिपूर्ण सत्यका प्रतिपादय करना सम्भव नही है, 
इसलिए जिस धर्म या जिन धर्मोका वर्णन किया जाए वे प्रधान हो जाते हैं और 
अन्य गौण बन जाते हैं । एकान्त दृष्टि में अन्य गौण धर्मों को वस्तुसे पृथक्‌ कर 
उन्हें अस्तित्वहीन बना दिया जाता है इसलिए मिथ्या एकान्त दृष्ठिके द्वारा 
सत्यका सौन्दर्य समाप्त हो जाता है । अनेकान्त विद्याके शकाण्ड आचार्य बमृत- 
चन्द्र कहते हैं'--जिस प्रकार दधि मन्थन कर मक्खन निकालनेवाली ग्वालिन 
अपने एक हाथसे रस्सी के एक छोरको सामने खीचती है, तो उसी समय वह 
दूसरे हाथके छोरको द्विथिक्ल कर पीछे पहुँचा देती है, पर छोडती नही है, 
पढचातु पीछे गये हुए छोरको मुख्य बना रस्सीके दूसरे भागको पीछे ले जाती 
हैं) इस प्रकार आकर्षण और शिथिलीकरण क्रियाओ द्वारा द्िमेंसे सारभूत 
तत्त्वको प्राप्त करती हैं। अनेकान्त विद्या एक दृष्टिको मुख्य बनातो है और 
अन्यको गौण करती है। इस प्रक्रियाके द्वारा वह तत्त्वज्ञान रूप अमृतको प्राप्त 
कराती है । 

पहिले सखियाको जन साधारणकी भाषामें प्राण-घातक बताया था, वेच- 
राजकी दृष्टिमें उसे उसके विपरीत प्राण-रक्षक कहा था | इन परस्पर विरोधी 





१ एकेनाकर्षन्ती इलथयन्ती वस्तुतत््वमितरेण । 


अन्तेन जयति जैनी नीतिर्मन्थाननेत्रमिव गोपी । 
“पुरुषार्थसिद्धयुपाय २२५ 


समन्वयका मांग॑-स्याद्वाद १३५ 


प्रतीत होने वाले वक्‍तव्योंमें विरोध इस प्रकार दूर किया जा सकता हैं कि यदि 
मनमानी मात्रामें बिना योग्य जनुपानके वह खाया जाय तो प्राण-रक्षक नहीं होगा 
किन्तु चतुर चिकित्सकके तत्त्वावधानमें यथाविधि सेवन करनेपर वही रोग- 
निवारक होगा। इसलिए उसे एक दृष्टिसे प्राणरक्षक कहता ठीक है । दूसरी 
दृष्टिसे प्राणघातक कहना भी सत्यकी मर्यादाके भीतर है । 

एक तीन इल्च लम्बी रेखा खिंची हैं। उसे हम न तो छोटी कह सकते हैं. 
और त बडी । उसका छोठापन अथवा लम्बापन सापेक्ष (रि००४४०) है | पाँच 
इज्न्ववाली रेखा ऊपर खीचनेपर वह लघु कही जाती हैं और दो इज्न्च मानवाली 
दूसरी रेखाकी अपेक्षा वह बडी कही जाती है। इसी प्रकार वस्तुके स्वरूपके 
विषयमें साधकको पता लगेगा कि समनन्‍्वयकारी परस्परमें मैत्नी रखनेवाली 
दृष्टियोंसे वस्तुका स्वरूप ठीक रौतिसे हृदय-ग्राही हो जाता है। यह स्याद्वाद 
हमारे नित्य व्यवहारकी वस्तु है। इसकी उपादेयता स्वीकार किये बिना हमारा 
लोक-व्यवहार एक क्षण भी नहीं बन सकता । 

आचार्य हेमचन्द्रने बताया है, कि स्याद्वादका सिक्का सम्पूर्ण विदवर्में चलता 
है । इसकी मर्यादाके बाहर कोई भी वस्तु नहीं रह सकती । छोटेसे दीपकसे 
छेकर विशाल जाकाश पर्यन्त सभी वस्तुएं किसी दृष्टिसि नित्य और किसी 
दृष्टिसि अनित्य रूप अनेकान्त मुद्रासे अकित हँँ--- 


“आदीपमावग्योम समस्वभाव स्याह्वादमुद्रानतिभेदि वस्तु । 
तन्नित्यमेवेकमनित्यमन्यदिति त्वदाज्ञाद्विषता प्रलापा ॥” 
-अन्ययोगण्य ० 


लोक-व्यवहारमें हम देखते हैं एक व्यक्ति अपने पिताकी दृष्टिसे पुत्र कहलाता 
है, वही व्यक्ति, जो पुत्र कहलाता है भानजेकी अपेक्षा मामा, पुन्रकी दृष्टिसि 
पिता भी कहलाता है, इस प्रकार देखनेसे प्रतीत होता है कि पुश्रपना, पितापना, 
मामापना आदि विछ्येषताएँ परस्पर जुदी-जुदी हैँ किन्तु उनका एक व्यक्तिमें 
भिन्‍न दृष्ठियोंकी अपेक्षा बिना विरोधके सुन्दर समन्वय पाया जाता है । इसी 
प्रकार पदार्थोके विषयमें भी सापेक्षताकी दृष्टिसि अविरोधी तत्त्व प्राप्त होता है । 
वैज्ञानिक आन्स्टाइनने अपने सापेक्षतावाद सिद्धान्त (४४८०४ ० 7८४०७) 
हारा स्थाह्माद दृष्टिका ही समर्थन किया है । 


वस्तुके अस्तित्व गुणको प्रघान माननेपर सद्भाव सूचकदृष्टि, समक्ष आती 
है ओर जब प्रतिषेष्य-निषेघ किए जानेवाले धर्म मुख्य होते हैं, तब नास्ति 
नामक द्वितीय दृष्टि उदित होती हैं । वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, काछ मौर भावकी 
दृष्टिसि सत्स्वरूप है, वही वस्तु अन्य पदार्थोंकी अपेक्षा नास्ति रूप होती है । 


१३६ जैनशासन 


हाथी अपने स्वरूपकी अपेक्षा सदुभाव रूप है लेकिन हाथोसे भिन्‍न अेट, घोड़ा 
आदि गजसे भिन्‍न वस्तुओकी अपेक्षा हाथी असद्भावात्मक होता है। यदि 
स्वरूपकी अपेक्षा हाथीके सदभावके समान पररूपकी भी भपेक्षा हाथीका सद्भाव 
हो तो हाथी, ऊँट, घोड़े आदिमें कोई अन्तर न होगा । इसी प्रकार यदि उेँट 
आदि हाथीसे भिन्‍न पदार्थोकी अपेक्षा जैसे गजको असद्भाव-नास्ति रूप कहते हैं 
उसी प्रकार स्वरूपकी अपेक्षा भी यदि गज नास्ति रूप हो जाए तो हाथीका 
संदभाव नही रहेगा । 

तत्त्वार्थराजवार्तिकमें आचार्य अकलकदेबने वताया हैं कि--वस्तुका वस्तुत्व 
इसीमें हैं कि वह अपने स्वरूपको ग्रहण करे और परकी अपेक्षा अभाव रूप हो । 
इन विधि और निषेधरूप दृष्टियोंको अस्ति और नास्ति नामक दो भिन्‍त धर्मो 
द्वारा बताया हैं । 


इस विषयको समझानेके लिए न्याय-शास्त्रमे एक उदाहरण दिया जाता है 
कि दधि स्वरूपकी अपेक्षा दधि है, यदि वह दथिसे भिन्‍न ऊँटकी अपेक्षा भी दि 
हो तो जिस तरह दवि खाओ” कहनेपर व्यक्ति दहीकी ओर जाता हैँ उसी 
प्रकार उपर्युक्त वाक्य सुनकर उसे ऊँटकी ओर दौडना था। किन्तु इस प्रकारका 
क्रम नही देखा जाता । इससे यह निष्कर्ष न्‍यायोपात्त है कि वस्तु स्वरूपकी 
मपेक्षा अस्तिरूप है और पररूपकी अपेक्षा नास्तिख्प । 

जिस प्रकार स्वरूप-चतुष्टय (स्व-द्रव्य, स्व-क्षेत्र, स्व-काल और स्व-भाव) 
की अपेक्षा वस्तु अस्तिरूप है और परचतुष्टयकी अपेक्षा नास्तिरूप है उसी प्रकार 
वस्तु उपयुक्त अस्ति-तास्ति धर्मोको एक साथ कथन करनेकी वाणीकी असमथ्थेता- 
वश अवक्तन्य-अनिर्वचनीयरूप भी कही गई है ! इस विपयमें एकान्तवादी वस्तु- 
को सर्वथा अनिर्वचनीय शब्दके द्वारा अनिर्वंचनीय कहते हुए परिहासपूर्ण अवस्था- 
को उत्पन्त करते हैं । इसी कारण स्वामी समन्‍्तभव्नने आप्तमीमासामें लिखा 
पर अवाच्यतेकास्तेष्प्युक्तिनावाच्यमिति युज्यते ।” -इलोक १३। 

अवाच्यता रूप एकान्त माननेपर वस्तु अवाच्य रूप हँ--अनिवंचनीय हैं, 
यह कथन सगत नही है। ताकिकके घ्यानमें यह बात तनिक में भा जाएगी, कि 
जब अनिर्वचनीय शब्दके द्वारा वस्तुका प्रतिपादत किया जाता है तब उसे सर्वथा 
अभिरवंचनीय कैंते कह सकते हैं । 





त्वम !१ 
१ “पस्वपरात्मोपादानापोहनव्यवस्थापाद्य हि वस्तुनो वस्तुत्वम्‌ । 
“-पृ० २४ 


समन्वयका मार्ग-स्याद्राद १३७ 


तत्वको एकान्तत भअनिर्वचनीय माना जाए, तो किस प्रकार दूसरेको उसका 
बोध कराया जाएगा। क्या मात्र अपने ज्ञानसे वाणीकी सहायता पाए बिना 
अच्यको ज्ञान कराया जा सक्रेगा ? इसलिए उसे कथब्चित्‌ अनिवंचनीय कहना 
होगा । पदार्थकों स्थृल पर्यायें शब्दोके द्वारा कहने सुननेमें भाती ही हैं । सत्त्व 
भौर असत्व, भाव और अभाव, विधि और प्रतिपेघ तथा एक और अनेक रूप 
तत्त्वका एक समयमें प्रतिपादन शाब्दोकी दाकितके परे होनेसे कथब्न्चितु अनिर्व- 
सनीय धर्मका सदुभाव स्वीकार करना पडता है। इन तीन भर्थात्‌ स्यात्‌ अस्ति, 
स्यात्‌-तास्ति, स्थात्‌ अववक्‍तव्यके सयोगसे चार और दृष्टियो-भगोका उदय होता 
हैं--(१) अस्ति-नास्ति (२) अस्ति अवक्तव्य (३) नास्ति अवक्तव्य (४) अस्ति- 
नास्ति अवक्‍तव्य । इन चार भगोका स्पष्टीकरण इस भाँति जानना चाहिए । 
अस्तित्व और नास्तित्वकों क्रमपूर्वक ग्रहण करनेसे 'अस्ति-तास्ति' अस्तित्वके 
साथ ही उभय घधर्मोंकों ग्रहण करनेवाली दृष्टि समक्ष रखनेसे अस्ति-अवक्‍्तव्य, 
नास्तित्केक साथ अवक्तव्य दृष्टिकी योजनासे 'मास्ति-अवक्तव्य' तथा अस्ति 
नास्तिके साथ अवक्तव्यकी योजना द्वारा अस्तिनास्ति अवक्तव्य भग बनता हैं 
इन सात भगोंकोी सप्तभगी-न्‍्यायके नाम कहते हैं ! 

गणित-शास्त्रके 7.8७ णी एल्रपरान्वा0त्य पते 2077780077 नियमा- 
नुसार अस्ति-तास्ति और अवक्तब्य इन तीन भगोंसे चार सयुक्त-भग बनकर 
सप्तभग दृष्टिका उदय होता हैं। नमक, मिर्च, खटाई इत तीन स्वादोंके सयोग- 
से चार और स्वाद उत्पन्न होगे । नमक-मिर्च-खटाई, नमक-मिर्च, तमक-खटाई, 
मिर्च-खटाई, नमक, मिर्च और खटाई इस प्रकार सात स्वाद होगे | इस सप्त- 
भगी न्‍्यायकी परिभाषा करते हुए जैतताचार्य लिखते हँँ-- 'प्रष्नवशात्‌ एकत्र 
उस्तुनि अविरोधेन घिधिप्रतिषेघकल्पना सप्तभंगी ४” (राजवा० १।६)--प्रएन- 
वश्से एक वस्तुर्में मविरोध रूपसे विधि-निषषेघ भर्यात्‌ अस्ति नास्तिकी कल्पना 
सप्तभगी कहलाती है । 

आचार्य धिच्चानन्दि अपनी अष्टसहसी टीकामें बताते हूँ कि सप्त प्रकारकी 
जिज्ञासा उत्पन्न होती है, क्योंकि सण्त प्रकारका सशय उत्पन्त होता है । इसका 
भी कारण यह है कि उसका विषयरूप वस्तु धर्म सप्त प्रकार है। सप्तविध 
जिज्ञासके कारण सप्त प्रकारके प्रश्न होते हैं। अनन्त घर्मकि सदभाव होते 
हुए भी प्रत्येक धर्ममें विधि-निषेषकी अपेक्षा अनन्त सप्तभगियाँ अनन्त घर्मोंकी 
अपेक्षा माननी होगी । 

स्वेच्छानुसार जैसी छहर जाई उसके अनुसार अस्ति-नास्ति आदि भग नही 
होते अन्यथा स्याद्वाद अव्यवस्थावादकी प्रतिकृति वन जायेगा । इसीलिए सप्त- 
भगीकी व्याख्यामें अविरोधेन' शब्द ग्रहण किया गया है । 


१३६८ जेनशासन 


स्यात्‌! शब्दका अर्थ कोई-कोई शायद” करके स्याद्वादको सन्देहवाद समझते 
हैं। वास्तवमें स्थातके साथ 'एव' शब्द इस वातको थयोतित करता है कि उस 
विश्येप दृष्टि बिंदुसे पदार्थका वही रूप है और वह निश्चित है, उस दृष्टिसे वह 
अन्यथा नही हो सकता । वस्तुस्वरूपकी अपेक्षा अस्तिरूप ही हैं। कभी भी 
स्वरूपकी भपेक्षा वह नास्तिरूप नही कही जा सकती । काश्ञीके प्रसिद्ध दार्शनिक 
विद्वान स्थाद्गादर्मे वेदान्तियोके अनिर्वचनीयतावादकी झलक पाते हैं । उनके शब्द 
हैं-- जो हो, जैन मतका “स्याद्वाद” वही वेदान्त मतका अनिर्वचनीयताबाद । 
शब्दोका भेद है, अर्थका नही ।?" 


अनिर्वचनीयतावाद सप्तभग न्याय-प्रणालोका एक विकल्प है | वस्तुके अस्ति 
और नास्ति रूप धर्मोकों एक साथ कहनेकी असमर्थताके कारण उसे कथब््चित्‌ 
अनिर्वचनीय कहा है । वेदान्त दृष्टि एकान्तरूप है, वह सत्त्व, असत्त्व आदि 
घर्मंके भस्तित्वको स्वीकार करती हैँ । स्याद्वादसे सम्बद्ध अनिर्वचनीयतावादमें 
अस्तित्व-नास्तित्व आदि धर्मोकी अवस्थिति पाई जाती है। आचार्य विद्यानन्दि 
कहते है---सत्त्व” अर्थात्‌ अस्तित्व पदार्थका धर्म है, उसे अस्वीकार करनेपर 
वस्तुका वस्तुत्व नही रहेगा। वह गधेके सोगके समान अभावरूप हो जायगा। 
वस्तु कथज्चित्‌ असत्‌ रूप है, स्वरूप आदिके समान पर-रूपसे भी वस्तुका 
असत्त्व यदि आपत्तिपूर्ण हो तो प्रतिनियत-प्रत्येक पदार्थका पृथक्‌-पृथक्‌ स्वरूप 
नही रहेगा । और तब वस्तुओके प्रतिनियमका विरोध होगा । इसी प्रकार अन्य 
धर्मोका अस्तित्व एकान्त अनिर्वचनीयवाद सिद्धान्तकी अपरमार्थताको प्रमाणित 
करता है ।* 


वेदान्तवादियोको स्थाद्राद यदि अभीष्ट होता तो वेदान्तसूुप्रमें 'नैकस्मिन्न- 
सम्भवात्‌' सूत्र और उसके गाकरभाष्यमें आक्षेप न किया जाता । शफराचार्यने 
अपने शाकरभाष्य अध्याय २, सूत्र ३३ में जो स्याद्ादके विरुद्ध छिखा है उसकी 
आलोचना करनेके पूर्व यह लिख देना उपयुक्त प्रतीत होता है. कि वर्तमान युगके 
प्रकाण्ड दार्शनिक किन्ही-किन्ही जैनेतर विद्वानोने शकराचार्यकी आलोचनाको 
सदोष और अज्ञानपूर्ण लिखा है । सस्क्ृतके प्रकाण्ड पण्डित डॉ० महामहो पाष्याय 





१ डॉ० भगवानदासजी, 'जैनदर्शन' का स्याद्वादाक, पु० १८० | 
२ “ततन्न सत्त्व वस्तुधर्म , तदनुपगमे वस्तुनो वस्तुत्वायोगात्‌ खरविषाणादिवत्‌ 
तथा कथब्चिदसत्त्व स्वरूपादिभिरिव पररूपादिभिरपि वस्तुनो$सत्तवानिष्टी 


7 
प्रतिनियतस्वरूपाभावाहस्तुप्रतिनियमविरोघात्‌ । 


-अष्टसहस्लीविवरण, पृ० १८३ ॥ 


समन्वयक मार्ग-स्याद्वाद १३९ 


गगानायक्षा वाइसचासलर प्रयाग विष्वविद्यालयने लिखा था--“जवसे मैंने 
शकराचार्य द्वारा जैनसिद्धान्तका खण्डन पढा है, तबसे मुझे विद्वास हुआ कि इस 
सिद्धान्तमें बहुत कुछ है, जिसे वेदान्तके आचायोंतने नही समझा । और जो कुछ 
मैं अबतक जैनधर्मको जान सका हूँ उससे मेरा यह दृढ़ विश्वास हुआ है कि यदि 
वे (शकराचार्य) जैनधर्मकों उसके असली ग्रन्योंसे देखनेका कष्ट उठाते तो उन्हें 
जैनधर्मके विरोध करनेकी कोई वात नही मिलती ।”” 

काशी हिन्दू-विध्वविद्यालयके दर्शनशास्त्रके अध्यक्ष प्रो० फणिभूषण अधिकारी 
स्पाद्गादपर शकराचार्यके आक्षेपके विपयमें कितने मामिक उद््‌गार व्यक्त करते 
हैं। वे लिखते है --विद्वान्‌ क्षकराचार्यने इस सिद्धान्तके प्रति अन्याय किया है। 
यह बात अल्प योग्यतावाले पुरुपोमें क्षम्य हो सकती थी, किन्तु यदि मुझे कहनेका 
बधिकार है तो मैं भारतके इस मझन्‌ विद्वानूमें सर्वथा अक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि 
में इस मह॒पिकों अतीव भादरकी दृष्टिसि देखता हेँ। ऐसा जान पढता हैँ कि 
उन्होने इस धर्मफे “(जिसके लिए अनादरसे विवसन-समय अर्थात्‌ नग्न छोगोका 
सिद्धान्त ऐसा नाम वे रखते है) दर्शव शास्त्रके मूलग्रंथोके अध्ययनकी परवाह 
नकी ।” अस्तु । 

शंकराचार्य एक पदार्थमें सप्तथर्मोके सदृभावकों असम्भव मानते हुए लिखते 
हैं 'एक घर्मीमें युगपत्‌ सत्त्व-असत्त्व आदि विरुद्ध धर्मोका समावेश शीत और 
उष्णपनेके समान सम्मव नही है । जो सप्त पदार्थ निर्धारित किये गये हैं वे इसी 
रूपमें है, थे इसी रूपमे रहेंगे अथवा इस रूप नही रहेंगे अन्यथा इस रूप भी 
होगे, अन्य रूप भी होगे इस प्रकार अनिश्चित स्वरूपज्ञान सशयज्ञानके समान 
अप्रमाण होगा ।”* अपनी अनोखी दृष्टिसि इस प्रकार वें सशय और विरोध 
नामके दोषोका उल्लेख करते हैं । इसी प्रकार अन्य प्रतिवादी वैयधिकरण्प दोष- 
को बताते हैं, कारण भेदका आधार दूसरा हैं और अभेदका दूसरा । अनवस्था 
दोप इसलिए मानते है कि जिस स्वरूपकी अपेक्षा मेद होता है और जिसकी 
अपेक्षा अभेद है वे भिन्‍न है या अभिन्‍न ? और उनमें भी इसी प्रकार भिन्‍न- 
अभिन्‍नकी कल्पना उत्पन्न होगी। जिस रूपसे सेंद है उसी रूपसे भेद भी हैं 





१ जैनदर्शन', स्याद्रादाक, पृ० १८२ । 

२. “न ह्ोकस्मिन घर्मिणि युगपत्सदसत्त्वादिविरुद्धधर्ससमावेश सम्मवति 
शीतोष्णवतु । य ऐते सप्तपदार्था निर्धारिता उतावन्‍्त एवडपाब्चेति ते 
तथव वा स्युर्नेव वा तथा स्थु , इत्तरथा हि तथा वा स्युरितरथा वेत्य- 
निर्धारितरूपज्ञान सशयज्ञानवदप्रमाणमेव स्यातु । 

“चेदान्तसूत्र, शाक रभाष्य २।२।३३ । 


१४० जैेनशासन 


ओर अनेद भी है इस प्रकार सकरदोष बताया जाता है । जिस अपेक्षासे भेद है 
उसी अपेलासे अभेद गौर जिस अपेक्षासे अभेद हैं उसी अपेक्षासे भेद है इस 
प्रकार व्यतिकर दोष होता हैं । वस्तुमें भेद और अभेदका वर्णन करनेसे यह 
निश्चय नही होता कि यथार्थर्में उसका क्या रूप है इसलिए 'सशय' दोप दिखता 
है | सशय होनेपर सम्यक्‌ परिज्ञान नहीं होगा, अत उसका अभाव होगा । इस 
प्रकार अभाव दोप भी होता हुँ । इस प्रकार प्रतिवादियोंने अनेकान्त सिद्धान्तपर 
उपर्युक्त दोषोको अपनी दृष्टिसे लादनेका प्रयास किया है । 


उनका निराकरण करते हुए प्रतिभाशालो जैन ताकिक सत्य-बर्मकी प्रतिष्ठा 
इस प्रकार स्थापित करते हैं कि-वस्तु में भेद और अभेदरूप घर्मोकी प्रत्यक्षमें 
उपलब्धि होती है, तब इसमे दोषकी क्या बात है ? जब एक हो दृष्टिसे सत्त्व- 
असत्त्व, भेद-अभेद कहा जाय, तब विरोधकी आपत्ति उचित कही जा सकती 
है । भिन्‍न-भिन्‍त दृष्टियोसे एक ही वस्तुको हम ठडा और गरम भी कह सकते 
हैं। एक आदमी अपने एक हाथको बहुत गर्म पानीमें डाले और दूसरेको हिम- 
सदृद् शीतल जलमें रखे, पश्चात्‌ दोनो हाथोको कुन-कुने पानीमें डाले, तो 
शीतल जलवाला हाथ उस जलको अधिक उष्ण बताएगा भौर अधिक उष्णजल- 
वाला हाथ उस जलको शोतल सूचित करेगा । इस प्रकार भिन्‍न-भिन्‍न हाथोकी 
दृष्टिसि जल एक ही समय शीत और उष्ण रूपसे अनुभवगोचर होता हैं। यह 
बात जब प्रत्यक्ष अनुभवमें आती है, तव विरोध और असम्भव दोप नही रहते । 
सत्‌ और असत्‌ घर्म एकही पदार्थमें पाये जाते है इसलिए वैयधिकरण्य दोप नही 
रहता । स्वरूपकी अपेक्षा वस्तुको सत्‌ और पररूपकी अपेक्षा असत्‌ स्वीकार 
किया हैं। इसमें भी सहकारियोके भेदसे शक्तिके अनन्त भेद हो जाते हैं । अनन्त 
धर्मात्मक वस्तु होनेसे वह यथार्थ है, अतः भनवस्था दूषण घराशायी हो जाता 
है। सत््व और असत्त्व अथवा मेद-अभेद दृष्टियोको भिन्‍न-भिन्‍न अपेक्षाओोसे 
कहते हैं । पिताकी अपेक्षा पुत्र है, भाई आदिकी अपेक्षा पुत्र नही है । इस प्रकार 
एक व्यक्तिमें पुश्र॒पनेका सदुभाव और असद्भाव दोनो पाये जाते हूँ । इस प्रत्यक्ष 
अनुभवके प्रकाशरमें सकर और व्यतिकर दोप भी नही रहते । वस्तुका स्वरूप 
स्वरूप-चतुष्टयकी अपेक्षा अस्तिरूप ही हैं और अन्य चतुष्ठयकी अपेक्षा असत्‌ रूप 
ही है, ऐसी निश्चित ज्ञानकी अवस्यामें सशयदोप भी नही रहता । अनेक धर्म- 
मय वस्तु-स्वरूपकी उपलब्धि होनेसे अभावदोपका अभाव हो जाता हैं। घकरा- 
चार्यनें सुदृढ़ तकंपर अवस्थित स्थाद्वादके प्रासादपर आक्रमण न कर अपनी मनो- 
नीत कल्पना-मय कुटीरको स्थाह्ादका नाम दे तर्कास्त्रोंसे ध्वस्त करनेका प्रयत्न 
किया है । इसलिए स्याह्माद विद्वेपियोकी जञ्ान्त बुद्धिका परिचय कराते हुए 
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स्याह्ादका मनोश सुदृढ़ प्रासाद अनेकान्त पताकाकों फहराता हुआ सत्यान्वेषियो- 
को भपनी भोर आकपित फरता है । 
यशोविजय उपाध्याय कहते हैं -- 
“दूषयेत्‌ अज्ञ एवोच्चे स्याह्याद न तु पण्डित । 
अज्ञप्रलापे सुज्ञाना पर द्वेषः करुणेव तु ॥”४६॥ 
--न्यायखडखादय 
अज्ञ जन ही स्याद्वादपर महान्‌ दोषारोपण करते है, विज्ञ लोग नही, अज्ञा- 
नियोके प्रतापपर सुधीपुरुष रोप न कर करुणा करते हैं । 
स्पाद्गाद सिद्धान्त सूर्यके समान सत्यतत्त्वको" प्रकाशित करता है, उससे 
जिन व्यक्तियोमें ज्योतिका जागरण नही हुआ है, यथार्थमें वे विचारे करुणाके 
पात्र हैं । 
रेशकराचार्य द्वारा स्याद्मदकी चिन्तनापर विद्येपज्ञोको कडी आलोचना देख 
डा० एस० के० घेछवलकर एक मनोहर कल्पना द्वारा शकरका समर्थन और 





१ “त् होकत्र नानाविरुद्ध धर्मप्रतिपादक स्याद्वाद , किन्त्वपेक्षाभेदेन तदवि- 
रोधद्योतकस्यात्पद-समभिव्याहुतवाक्यविद्वेष स इत्ति” 


--न्यायखडखाद्य ४२। 


2 ( उातिवरीधए३ ए४५ 8 3725एगसश8 शाएे 8 ३००णएणा: ॥6 85 
शाएला) ० थात्रपा 789९5 प्रद्याछुए श] >एथापेरत 07 0 ४९ 
शा छा दा, क्ोगणी 78 85 "१ ४5 8909728फ9, (१6 2प07 ए 
पता 5085 5० 577४ “नैकस्मिन्नसम्भवात्‌” (2-2-33) ॥85 एश्था 
ग्राध्रफञारा०त 7ए 4] पा 8॥95एगद्धा8५ ॥ 6 56 प्रद्मातथ' शाते 
[05 ए९ए एणवाए 5पछ8०४४६ धरा 06 शा गैदा8 घबएछ। 0 शाशतत 
9 8॥ शाटालाए शा्ण, रगी]रीा) व्यागाएं थापारए 998 >हछा 8 वेशा- 
एशाब6. प्राहारएारउथगफा0ता वी शाए ६४५5९ धार: व5 धार 0065: 
20०0प्रा।. ए [शा गा ॥0नुध्या। कांड धीधा 79५ (0 ७५ 8ए४४ॉ००)४ 
बाते (पा धाढ0ए ण& जर्वपरी थाते परगणिराणा5 ग्राशरणा०्शाबितिणा 
59977) श्र 79 ॥0 ३९85० शीए पर हाणोते प्र 7९09व70 ॥( 253 ॥0 
प्राधए 789765शाच8 8 पशापैशाएए था, छाए एत5 705 
एल्गो7650 शाते ॥6 ॥7035 एप्रारग्फीट 5एणए 7 495 वैदल' 9725678- 
६00 ए॑ €०प्ा55 592प28ए024 95९९०0065 थी धीष प्राए टव65 एैंडाओ 0ि: 
75, (ए ग्राणा8 ॥: 7९०ण765 थैग्राएव: 9 [ीब्च्रवातेड. एंटी ग्र००पए 
'ण्पाएं द्वार [0 5९श१0०0ञए शो ॥॥ तुप्रध्डं॥07 7? 
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पएरएण ], 9, 2-3, 
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ममत्त्व प्रकट फरनेका विचित्र प्रयास करते हैं। ठॉबटर महाशयकी दलीछ हैं कि 
“जकराचार्यने अपनी व्यास्याम पुरातन जैन दृप्टिका प्रतिपाइन किया है और 
इसलिए उनका प्रतिपादन जान-चुझकर भिव्या प्ररपण नहीं कहा जा सकता । 
जैनघर्मका जैनेतर साहित्यमे सबसे प्राचीन उत्ठेस बादरायगणाफे वेदान्त सूत्रमें 
मिलता हैं, जिमपर छाकराचार्गकी टीका हैं । हमें इस बातको स्वीकार फरनेमें 
कोई कारण नजर नही आता कि डीनधर्मकी पुरातन बातकों यह द्योतित करता 
है । यह बात ज॑नधर्मकी राबने दुर्बड भीर मदोप रही है। हाँ, भागामी कालमें 
स्पाद्रादका दूगरा रूप हो गया, जो हमारे आरोचकोके समक्ष हैँ औौर अब उसपर 
विशेष विचार करनेकी फिसीक़ो आवश्यकता प्रतोत नही होती ।”' 

स्याह्रादकी डॉ० बेलवलफरकी दृष्टिमे णकराचार्यके समयतका़ी प्रतिपादना 
ओऔर आधुनिक रूपरेगामें अन्तर प्रतीत होता है । अच्छा होता कि पूनाके ठावटर 
महाशय किसी जन शास्तके आधारपर अपनी कल्पनाको राजीव प्रमाणित करते । 
जैनधर्मके प्राचीनरों प्राचीन शास्त्रमें स्थातारे सप्तमगोका उल्लेस आया हूँ, अत 
डावटर साहब अपनी तर्फणाके द्वारा धकर और उनके समान ओलेपकर्त्ताओको 
विचारकोके समक्ष निर्दोष प्रमाणित नहीं फर सकते । यह देसकर आश्चर्य होता 
है कि कभी-कभी विश्यात विद्वान्‌ भी व्यक्ति-मोहको प्राघान्य दे सुदृढ़ सत्यक्तो 
भी फूकसे उठानेका विनोदपूर्ण पयत्न करते हैं । जब तक जैन परम्परामें स्या- 
द्वादकी शभिन्‍न-भिन्‍न प्रतिपादना बेल्वलकर महाशय सप्रमाण नहीं बता सकते 
और जब है ही नही तब बता भी फंसे सकेंगे--तव तक उनका उद्गार साम्प्र- 
दायिक सकीर्णताके समर्थनका सुन्दर संस्करण सुज्ञो द्वारा समझा जायगा । 

स्पाद्राद जैसे सरल और सुम्पष्ट हृदयग्राही तत्त्व-ज्ञानपर सम्प्रदायमोहवश 
अ्रम उत्पन्न करनेमें किन्ही-किन्ही ऊेणकोने जैनशास्म्रोका स्पर्ण किये बिना ही 
फेवल विरोध करनेकी दृष्टिसे ही यथेप्ट लिसनेका प्रयास किया हैं। उन्होंने 
तनिक भी न सोचा कि सत्यन्यूर्यक्री किरणोके समक्ष अश्रमान्धकार कवृतक 
टिकेगा। ऐसे अ्म-जनक दो-एक लेपकोकी बातोपर हम प्रकाश डालेंगे । अन्यथा 
स्पाह्मद-शासनपर ही समग्र-प्रन्य पूर्ण हो जायगा। श्रो बलदेवजी उपाध्याय 
स्पाद्याद' शब्दके मूछहप स्पयात्‌' शब्दके विपयमें लिखते है--'स्यथात्‌--(शायद, 
सम्भव) शब्द 'अस' घातुके विधिलिड्के रूपका तिडन्त प्रतिस्पक अव्यय माना 
जाता है ।” परन्तु स्यात्‌ शब्दके विपयमे स्वामी समन्तभद्रका निम्नलिखित कथन 
ध्यान देने योग्य है--- 

“वाक्य्रेष्वनेकान्तयोती गम्यम्प्रति विशेषक । 


स्यान्निपातोडर्थयों गित्वात्तव केवलिनामपि 
--आप्तमी मासा, १०३ 
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यहाँ स्थात्‌ शब्दको अनेकान्तकों द्योतित करनेवाला बताया है, वह निपातरूप 
(700०८।74]6) छब्द है । 


पचाध्तिकायकी टीकामें अमृतचन्द्र सुरि कहते हैं-- 


“सचंधारघ-निषेषफोष्नेकान्तता-होतक कथन्निदर्थ स्पाच्छव्चोी निपात्त,--- 
स्थातू शब्द निपात है, वह सर्वथापनेका निषेधक, अनेकान्तपनेका द्योतक, कथब्चित्‌ 
मर्थवाला होता है । एक शाब्दके अनेक अर्थ होते हैँ। सैघवका नमकरूप आर्थके 
साथ घोडा भी अर्थ होता है । प्रकरणके अनुसार वक्‍ताकी दृष्टिको ध्यानमें रख 
उचित भर्थ किया णाता है। इसी प्रकार स्यात्‌ शब्दका प्रस्तुत प्रकरणमें अनेकान्त 
दयोतकरूप अर्थ मानना उचित है । भष्ठसहस्नोकी टिप्पणी (प० २८६) की निम्न 
पक्तियाँ मी इस विषयमें ध्यान देने योग्य हैँ--- 


/विध्यादिष्वर्थेष्वपि लिडलका रस्थ स्थादिति क्रियारूप पद सिद्ध्यत्ति, 
परन्तु नाय स शब्द , निपात इति विशेष्योक्तत्वातू ।” 


स्याह्मद विद्याको महत्त्वपूर्ण मान आजका छश्ोधक ससार जब उसे जैनधर्मकी 
ससारको अपूर्व देन समझने लगा, तब स्याद्वाद सिद्धान्तपर एक नवीन प्रकारका 
मधुर आरोप प्रारम्भ हुआ है । अत स्यात्‌ शब्दका अर्थ शायद नही है किन्सु 
एक सुनिश्चित दृष्टिकोण है।' 

बौद्ध-भिक्षु श्रीराहुलजीने अपने वर्शन-विग्दर्शनर्में अन्य कतिपय लेखकोका 
अनुकरण करते हुए सामषण्मफलछसुत्त नामक अपने सम्प्रदायके शास्त्राधारपर 
सजयवेलट्टि पुत्तके मुखसे जो कहलाया है कि- भत्थिति पि तो, नत्यिति पि तो, 
हत्यि च नत्यि घ तिपि नो, नैवत्यि नो नत्यि ति पि नो।” -में उसे इस रूपमें 
नही मानता, में उसे अन्य रूप भी नहीं कहता, में इस रूप तथा अन्य रूप भी 
नही कहता, में यह भी नहीं कहता कि वह इस रूप और अन्य रूप नहीं है । 
इसमें स्थाद्वादके बीज उन्हें विदित होते हैं । प्रो० भ्र्‌वजीने भी इस विषयमें 
सकेत किया है, किन्तु उनके लेखमें राहुलजीकी भाषाका अतुकरण न कर सौजन्य 
और छालीनताका पूर्णतया निर्वाह किया गया है । उपर्युक्त अवतरणमें स्याद्वादके 
वीज मानना काँचकी अभँखको वास्तविक आँख माननेके समान होगा। स्याद्वादकी 
सुदृढ़ और सत्यकी नीवपर प्रतिष्ठित तकंसगत शैली और पृर्वोक्त अवतरणकी 
शिथिल तकंविरद्ध विचारधाराओमे सजीव और निर्जीव सदृश्य अन्तर है। 
सञ्जयवेलट्टि पुत्तका वर्णन एकान्त अनिर्ववनीयवादकी ओर क्षुकता है, जो कि 
अनुभव गौर तकसे बाधित है । आचार्य विद्यानन्दि इस प्रकारकी दृष्टि पर प्रकाद 
डालते हुए लिखते हैं कि-वस्तुको सदृभावरूप तथा असद्भावरूप भी न कहनेपर 
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जगत मूकत्वकी परिस्थिति आ जाएगी ।" स्याद्वाद ऐसे मूकत्वका निराकरण 
कर सयुक्तिक अविरोधी सम्भापषणश्षीलताका मार्ग खोलता हैं। एकान्त पक्ष 
अगीकार करनेसे लोक व्यवहार तथा यथार्थ दार्शनिक चिन्तनाके लिए स्थान ही 
नही रहता । 

सामस्मफलसुत्तके वाक्य मूलमें 'श्रमणो और ब्राह्मणोंके द्वारा', कहे गये है । 
इन शब्दोफे आधारपर ध्रुव महाशय स्याद्वादके विकृतरूपको जैनेतर स्रोतसे 
सम्बन्धित कहते है । किन्तु ठा० ए० एन० उपाष्ये अपनी प्रवचनसारकी भूमि- 
फार्मे यह्‌ तक करते हूँ +-मलमे भागत “रिल्ट!प४८४ शात फ्रशीगराणाई में 
श्रमणके द्योतक '८८।ए5८४ को विष्ञेप ध्यानमें लाना चाहिए । श्रमण शब्द 
मुख्यतया जैनियोको घोतित करता है ।* 


3सका विद्वमान्य प्रमाण महाश्रमण भगवान्‌ गोमटेदवरकी भुवनमोहिनी 
अत्यन्त समुन्नत दिगम्वर जैन मूर्तिसि अलकृत मैसूरराज्यका श्रमणवेलगोला स्थल 
है । अतएवं श्रमण धाव्दका अन्य पर्यायवाचो बतानेका प्रयास सत्य और निष्पक्ष 
चिन्तनाके प्रतिकूल हैं । 

सूक्ष्म दार्शनिक चिन्तना तो इस विचारको पुष्ट करती है कि जिसने सर्वागीण 
सत्य-तत्त्वका दर्शन किया है, वही स्याद्वाद विद्याका प्रवर्तक हो सकता हैं । 





१ "तहा॑स्तीति न भणामि, नास्तीति च न भणामि, यदपि व भणामि तदपि 
न भणामीति दर्शनमस्तु इति कश्चितू । सद्भावतराम्यामनभिलापे 
वस्तुन॒ केवल म्‌ृकत्व जगत स्यात्‌, विधिप्रतिपेघव्यवहारायोगात्‌ ।/ -अष्ट- 
सहस्नी, प० १२९ ॥। 
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०घ्र 82०0प7६ ०ी ॥5 ऊल्ग्रए. बघफएट्त ६० '8८टीपड९८३४ थापे फै- 
शा ? पाठ तत्तेपटचणा 75.- व्रि]ब्वटाए05. 9>९टक्घ05९ 85 शा०चग 
धों०0प६ पाए पापा फढएीए३५९ 8 क्षाह्रताभव3 ए976-टागरध्ाएऐए प्राष्था8 
बिका >-एबरएगटीय्पब्डबाबा3 7700प7फ2ध०7 ए सर एाएा 

३ अत्यन्त प्राचीन जैनग्रथ महाबन्धमें मुनिके लिए 'समण' शब्दका प्रयोग 
आया है। पृ० १० 'णमो पन्‍्ह समणाण”, पृ० ३६, सामाण समाधिसघा- 
रणदाए, सामाण वेज्जावच्चजोगजुत्तदाए, सामाण पासुगपरिच्चागदाए . . 
महाबघशास्त्र । 

४. दतिया रियासतका सोनागरिर जैन तीर्थ यथार्थमें श्रमणगिरि ही तो है । 


समस्ययका मार्म-स्पाद्षाद १४५ 


एकान्त घपूर्ण एष्टि सगको पिकुतत फरमेफ्े सिया बा कर राफती है ? अल्प- 
गण्णछने हपीकों रफ्शा, सूप शाएि शाकारफा बता एड़ना भ्रारम्स मिगा था । 
परिपूर्ण हपीफा दर्शन फरमेयाऐे ्यवितने ही अस्ामण्शणीके वियाद और भ्रगका 
रहसस्‍्प रागश रामाधासकारी मार्ग यतागा था कि प्रसोफफा कंपत पूर्ण सशा गहीं 
है, उसमे राषण्यफा शश् है जौर पह फषन राशयाण तभीएफ गाता जा सगंया है, 
णब तक कि यह अन्य राष्यांधोफे प्रति अस्याय प्रधुतिफा प्वाग फरता है। एसी 
प्रकार राकएश, रापंपर्शी पीर रोगे रियाय रागश्तभप्रस्याशदत्त रप-शासका सिछ- 
पण एकाप्स दृष्टियांले यही कर राकते । एकान्श सापोप पृष्टिसे स्माह्ायके बीज 
भागगा शशतारी विज्ञताका भोज गागगे संदृश ऐगा। पुक्षुणो ऐेशफर बीणका 
घोष ऐता ह। सुरपादु पत्तिष जासर्ए भौर शान्पिप्रद स्याह्द पृक्षो मीण फह, 
पृणित, एकास्तपादों फैसे ऐ सकते [! ? 


क्षय एम सह्यानुरोधरे कुछ एकार्ग दार्शलिक गार्यताओोफा पर्णग करगा 
उच्चित रागणते है! शिम्येँ स्माएाएछूपी रशागगफे संगोग गिगा णीयग गहीं सिए 
राफता । 

घौसा-दर्शन जगएुफे राम्पूर्ण पदाधोंकों क्षाण-दाण्ें विग्राह्षी बता भिष्यर्पकों 
भग भागता ६ | बौद ताकिक कहा परते (--सर्य क्षणिक सस्पात । मौत 
दृष्टिफो एम जगतूमे परितार्थ ऐेरारी ह। ऐसा कौगसा पदार्थ है णो परियणंसगे 
प्रहाररी बा हो । ऐफितस, एकास्त रुपरे क्षणिक सत्य गाता णाग प्रो सारे 
घश्ी पितिष स्थिति छत्मप्य ऐसी । ष्यपरधा, भेतिक जराश्यागित्य भादिया 
शभाग ऐ जायगा। स्पांगी शमस्तभप्त फाते ऐ--प्ररयेफः क्षणमें सदि परशर्धका 
तिरम्यय था्य स्वीकार फरोगे, प्तो हिसाका रापाएप फरनेयाएा पष्ठ हो जायगा 
धभौर एक ऐसा गपीत प्राणी हिसा फरेगा शिरागे हिसाका सॉकएप गऐीं किया । 
हिंसा फरनेयाएा भी गष्ठ ऐ जासगा एसतिए म्रस्षगबद्म कोई आअस्य होगा। 
एणशप्राएा भी गष्ट ऐ जागगा एरातिए घरणगनगुपित किसी अध्यकी ऐगी । एस 
प्रकारफी शण्यवर्पा घौद्योगे एकाप्स धाणिक सिशान्त तरा ऐसी । रामर्सभा 
ह्पाभोगा गहरयपूर्ण पे गहु ऐ+- 


“न हिनस्त्यभिसन्धातु हिमरत्यमभिरान्धिगत्‌ । 
बध्यते तदेंद्यापेत॑ चित्त धनद्धं न भुच्यते ॥५१॥” 
पे यहु भी छिणते [ किन 
"क्षणिकीकान्तपक्षेशधि. प्रेत्मभावाथराम्भवः। 
प्रत्मशिज्ञाथभावान्न पार्या रम्भ. पुतः पाछसू ॥४१॥ 
““शाप्पगीमांसा 


१४६ जैनशासन 


क्षणिक रूप एकान्त पक्षमें प्रत्यभिज्ञान, स्मृत्ति, इच्छा आदिका बभावच 
होगा ? जिस प्रकार किसी दूसरेके अनुभवमें आई हुईं वस्तुका हमें स्मरणा नही 
होता, उसी प्रकार किसी भी व्यक्तिको स्मरण नहीं होगा, क्योंकि अनुभक करने- 
चाला जीव नष्ट हो गया और स्मरण करनेवाला एक नदीन उत्तपन्न हुआ । 
प्रत्यभिज्ञान आदिके अभाव होनेके कारश कार्यका आस्म्भ नहीं होगा, इसलिए 
पाप-पुण्य लक्षण स्वरूप फल भी नहीं होगा। इसके अभावमें त बन्षा होगा 
त्त मोक्ष ! 
क्षणिक पक्षमें कारणसे कार्यकी उत्पत्तिके विषयमें भी अव्यवस्था होमी + 
घौद्धदर्शनकी मान्यताके मनुसार कारण सर्वथा नष्ट हो जायगा और कार्य 
बिल्कुल नवीन होगा । इसलिए उपादान नियमकी व्यवस्था नहीं होगी। सूतके 
बिना भो सृत्ती वस्त्नको उत्पत्ति होगी । सूतरूपी उपादान कारुणका कार्यरूप वस्त्र 
परिणमन वौद्ध स्वीकार नहीं करता । असत्‌ कार्यवाद स्वीकार करनेपर आकाश्न- 
पुष्पकी तरह पदार्थकी उत्पत्ति नहीं होगी। ऐसी स्थितिमें उपादाना नियमके 
अभाव होनेपर कार्यकी उत्पत्तिमें फैसे सन्‍्तोष होगा ? असत्‌रूप कार्यकी उत्पत्ति 
माननेपर त्तुओसे वस्त्र उत्पन्न होता हैं कौर लकडोसे नही होता, यह नियम 
नही पाया जायगा । 
युक्त्यनुशासनमें स्वामी समनन्‍्तभद्रने कहा है--एकान्त रूपसे क्षणिकतत्त्व 
माननेपर पुत्रकी उत्पत्ति क्षणमें माताका स्वयं नाश हो जायगा, दूसरे क्षणमें 
पुत्रका प्रलय होनेसे अपुश्नकी उत्पत्ति होगी। छोक-व्यवहारसे दूरतर माताके 
विनाशके लिए प्रवृत्ति करनेवाला भमातृघाती नही कहछाएगा । कुलीन महिलाका 
कोई पति नही कहछाएगा, कारण जिसके साथ विवाहसस्कार होगा उस पतिका 
विनाश होनेसे तवीनकी उत्पत्ति होगी । जिस स्त्रीके साथ विवाह हुआ दूसरे क्षण 
उसका भी विनाश होनेसे अन्यकी उत्पत्ति होगी। इस प्रकार परस्त्री-सेवनका 
उस व्यक्तिको प्रसण आएगा । इसी नियमके अनुसार स्व-स्त्री भी नहीं होगी । 
धत्ती पुरुष किसी व्यक्तिको ऋणमें धन देते हुए भी उस सम्पत्तिको बौद्धतत्त्वज्ञान 
के अनुसार नहीं पा सकेगा, क्योकि ऋण देनेके दूसरे ही क्षण साहुकारका नाश 
हुमा, लिखित साक्षी आदि भी नही रही गौर न उघार लेनेवाला बचा । 
शास्त्राभ्यास भी विफल हो जाएगा, कारण स्मृतिका सद्भाव क्षणिक तत्त्वज्ञानमें 
नही रहेगा, आदि दोष क्षणिकैकान्तकी स्थिति सकटपूर्ण बनाते हैं ९ 
य उ्ा्यसत्सर्वया कार्य. तन्‍मा जनि खपुष्पवत्‌ । 
मोपादाननियामों भून्माछश्वास कार्यजन्मनि ॥ ४२ ॥” -आप्तमीमासा 


२ “प्रतिक्षण भगिषु तत्पृथव्त्वान्न मातृषाती स्वपति स्वजाया। 
दत्तग्रहो नाधिगतस्मृतिर्न न क्त्वार्थसत्य न कुछ न जाति ॥ १६॥* 
“-युक्त्यनुशासन पृ० ४२ । 


समन्वयका मार्य-स्थाद्वाद १४७ 


एक आर्यागिका दा णिकैफान्त पदक्षकी अव्यायहारिकताको स्पष्ट फरती हैं । 
एए ग्वाछा धाणिगा तत्यफे एकांत भात पछितजीके पास गाय चरानेका पैसा 
माँगने प्रथम थार पहुँचा । अपने क्षणिया बिश्ञानकी घुनमें मरत हो पडितजीने 
रखाछिको यह फहकर घापिस लौटा दिया कि जिसकी गाय थी और जो छे गया 
था, ये दोनो अप नहीं हूँ, बदल गये । इसलिए कौन और किसे पैसा दे | दुखी 
हो, स्थाला किसी स्पाद्रादीके पास पहुँचा ओर उसके सुझावानुसार जब दूसरे दिन 
पढितजीके यहाँ गाय न पहुँची, तव ये ग्वालेके पाम पहुँच गायके विपयमें पूछने 
छगे । अनेकात विद्याचाले बधुने उसे मार्ग बता ही दिया था, एसलिए उसने 
फहां--' महाराज गाय देने बाला, लेने बाला तथा गाय, सभी तो बदल गये, 
इसछिए आप मुप्तसे प्रा माँगते हैं ?” पंडितजी चपफरमें पष् गये । व्यावहारिक 
जोवनने भ्रमाघकार दूर फर दिया, इसलिए उन्होंने पहा-“गाय सर्चधा नही 
बदली है, परियर्तन होते हुए भी उसमे अविनाशोपना भी है” इस तरह ग्वाछेका 
वेतन देकर उनका चिरोध दूर हो गया। इससे स्पष्ट होता हैं कि एकात पक्षके 
आधारपर लछौकिक जोवनयात्रा नही वन सकती । 
फोई बोद्धदर्शनयी मान्यताफे विपरीत वस्तुकों एकात झूपसे नित्य मानते 
है । इस सबंधमें समत्तभव्राचार्य 'युतत्यनुघासन! में लिखते हैं--- 
“भावेपु नित्येपू विकारहाने्न कारकव्यापृतकार्ययुक्ति । 
न वनन्‍्धभोगी न च तद्विमोक्ष समन्तदोपष॑ मतमन्यदीयम्‌ ॥ ८ ॥” 
पदार्योके नित्य माननेपर विक्रिया-परिवर्तनका अभाव होगा और परिवर्तन 
मे होनेपर कारणोंका प्रयोग करना अप्रयोजनीय ठहरेगा । इसलिए कार्य भी नही 
होगा। बघ, भोग तथा मोक्षका भी अभाव होगा। इस प्रकार सर्वया नित्यत्व 
माननेवालोंका पक्ष समतदोप-दोषपूर्ण होता है । एकांत नित्य सिद्धान्त माननेपर 
सर्थक्रिया नही पायी जायगी । पुण्पपापरूप क्रियाका भी अभाव होगा । आप्तमी- 
मासामें कहा है-- 
“पुण्यपापक्रिया ने स्यात्‌ प्रेत्मभाव. फल कुत्त । 
बन्धमोक्षो च तेषा न येपा त्व नासि नायक ॥ ५०॥” 
वस्तु स्वरूपकी दृष्टिसि विचार किया जाय, तो उसमें क्षणिकत्वके साथ 
नित्यत्व धर्म भी पाया जाता है । इस सम्बन्धमें दोनो दृष्टियोंका समन्वय करते 
हुए स्वामी समन्तभद्र लिखते हैं-- 
“नित्य त्तद्रत्यभिज्ञानान्ताकस्मात्तदविच्छिदा । 
क्षणिक कालमभैदात्ते वुद्धधसचरदोषत ॥५६॥” 
--आप्तमीमासा । 
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वस्तु नित्य हैं, कारण उसके विपयमें प्रत्यभिज्ञानका उदय होता है । दर्शन 
और स्मरण ज्ञानका सकलन झप ज्ञान-विशेष प्रत्यभिन्नान कहलाता है; जैसे 
वृक्षको देखकर कुछ समयके अनन्तर यह कथन करना कि यह वही वृक्ष है जिसे 
हमने पहिले देखा था । यदि वस्तु नित्य न मानी जाय, तो व्तमानमें वृक्षको 
देखकर पहले देसे गये वृक्ष सम्बन्धी ज्ञानके साथ समिश्रितत ज्ञान नही पाया 
जायगा । 


यह प्रत्यभिज्ञान अकारण नही होता, उसका अविच्छेद पाया जाता हैं । 
दूसरी दृष्टिसे (अवस्थाकी दृष्टिसे) तत्त्वको क्षणिक मानना होगा, कारण वही 
प्रत्यभिज्ञान नामक ज्ञानका पाया जाना हैं । क्षणिक तत्त्वकों माने विना वह ज्ञान 
नही वन सकता । कारण इसमें कालका भेद पाया जाता हूँ । पूर्व औौर उत्तर 
पर्यायमें प्रवुत्तिका कारण कालभेद अस्वीकार करनेंपर बुद्धिमें दर्णन और स्मरण- 
फी सकलनख्पताका अभाव होगा। प्रत्यभिज्ञानमें पूर्व और उत्तर पर्याय बुद्धिका 
सचरण फारण पढता हूँ । 


सुवर्णकी दृष्टिसे फुप्डलका ककणरूपमें परिवर्तन होते हुए भी कोई अन्तर 
नही है । इसलिए स्वर्णकी अपेक्षा उवत परिवर्तन होते हुए भी उसे नित्य मानना 
होगा । पर्याय (70070८8007) की दृष्टिसे उसे अनित्य कहना होगा, क्योंकि 
कुडल पर्यायका क्षय होकर ककण अवस्था उत्पन्न हुई हूँ | इसी तत्त्वको समझ्ाते 
हुए आप्तमीमासा में स्वर्णफे घटनाश और मुकुटनिर्माणरूप पर्यायोकी अपेक्षा 
भनित्य मानते हुए स्वर्णकी दृष्टिसि उसी पदार्थों नित्य भी सिद्ध किया है । 
आप्तमोमासाकारके शब्द इस प्रकार हैं-- 


“घटमौलिसुवर्णार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयस्‌ । 
शोकप्रमोदमाध्यस्थ्य जनो याति सहेतुकम्‌ ॥५९॥" 


अद्वेत तत्त्वका समर्थक 'एक ब्रह्म, द्वितीय नास्ति' कथन द्वारा द्वत तत्त्वका 
निषेघ करता हैं। इस विषयपर विचार किया जाय तो इस पक्षको दुर्वलताको 
जगतुका अनुभव स्पष्ट करता है । यदि सर्वत्र एक ब्रह्म ही का साम्राज्य हो, तब 
जब एकका जन्म हो, उसी समय अन्यका मरण नही होना चाहिए । एकके दु खी 
होनेपर उसी समय दूसरेको सुखी नहीं होना चाहिए, किन्तु ऐसा नही देखा 
जाता । जब किसीका जन्म है उसी समय अन्यका मरण भादि होता है । 
“यदेवेको5इ्नुते जन्म जरा मृत्युं सुखादि वा । 
तदेवान्योन्यदित्यग्या भिन्‍नता प्रत्यगभगिन ॥ 
--अनगारघर्मामृत, पु० १०६। 


समन्वयका मार्ग-स्पाद्राद १४०९ 


किन्ही वेदान्तियोंका कथन हैँ जैसे एक बिजलीका प्रवाह सर्वत्र विद्यमान 
रहता है, फिर भी जहाँ बटन दवाया जाता हूँ, वहाँ प्रकाश हो जाता है, सर्वन्न 
तही । इसी प्रकार एक व्यापक ब्रह्मके होते हुए भो किसीका जन्म, किसीका 
बुढापा, क्रिसीका मरण आदि होना न्यायविरुद्ध है । 


इस समाधानपर सूक्ष्म विचार किया जाय, तो इसकी सदोषता स्पष्ट हो 
जाती है । बिजलीका अविच्छिन्न प्रवाह देखकर भ्रमसे विद्युत॒कों सर्वत्र एक 
समझते हैं, यथार्थमें विद्युत्‌ एक नही है | जैसे पानीके नलमें प्रवाहित होनेवाला 
जरू बिन्दुपुज रूप है । एक-एक बिन्दु पुथक-पृथक्‌ हैं। समुदाय रूप पर्याय होनेके 
कारण वह एक माना जाता है। यही न्याय बिजलीके विषयमें जानना चाहिए । 
जलते हुए बिजलीके और बुझे हुए बल्बकी विद्युत्‌मों प्रवाहकी दृष्टिसे एकत्व होते 
हुए भी सूक्ष्म दृष्टिसे अन्तर है । अ्रमवश सदुश्को एक माना जाता हैं। नाईके 
द्वारा पुन -पुन बनाये जानेवाले वालोमें पृथकृता होते हुए भो एकत्वकी भ्रान्ति 
होती है । इसी प्रकार ब्रह्माद्व॑तववादीको एकत्वकी भ्रान्ति होती है । 


अद्वततत्त्वके समर्थनर्में कहा जाता है 'मायाके कारण भेद प्रतीति अपरमार्थ- 
रूपमें हुआ करती है ।” यह ठोक नही है, कारण मेदको उत्पन्न करनेवाली माया 
यदि वास्तविक है तो माया गौर ब्रह्मका द्वंत'उत्पन्त होता हैं। यदि माया 
अवास्तविक हैं, तो खरविषाणके समान वह भेद-बुद्धिको कैसे उत्पन्त कर 
सकेगी ? 
अद्वेतके समर्थनमें यदि कोई युक्ति दी जातो है, तो हेतु तथा साध्य रूप 
हैत आ जायगा । कदाचित्‌ हेतुके बिना वचनमात्रसे अद्वेत प्ररूपण ठीक माना 
जाय, तो उसी न्यायसे द्वेत तत्त्व भी सिद्ध होगा । इसीलिए स्वामो समन्तभद्नने 
लिखा है-- 
“हेतोरद्वतसिद्धिश्चेत्‌ द्वेत स्थात्‌ हेतुसाध्ययो । 
हेतुना चेद्धिना सिद्धि द्वेत वाडमात्रतों न किस ॥२६॥” 
“-आप्तमीमासा 
भद्वत शब्द जब हैतका निषेधपरक है तो वह स्वय द्वैतके सदुभावकों सूचित 
करता हैँ | निषेध किये जानेवाले पदार्थके अभावमें निषेघ नहीं किया जाता । 
अत अद्वेत शब्दकी दृष्टिसे द्ैत तत्त्वका सदुभाव असिद्ध नही होता ।' 


१ “अद्व॑तशब्द स्वाभिधेयप्रत्यवीकपरमाथपिक्षी नव्पूर्वाश्नण्डपदत्वात्‌ भहेत्व- 
भिघानवत्‌ ।---अष्टसहस्ती पृ० १६१--अद्वैत शब्द अपने वाच्यके विरोधी 
परमार्थरूप द्वेतकी अपेक्षा करता है, कारण अद्दैत यह अखण्ड तथा नब््‌ 
पूर्व अर्थात्‌ निषेषपूर्व पद है । जैसे अद्ेतु शब्द है । 


१५० जेनशासन 


“अद्ठेत न विना द्वेतातू, अहेतुरिव हेतुना । 
सज्निन प्रतिपेधो न प्रतिषेष्यात्‌ ऋते क्वचित्‌ ॥२७॥” 
--आप्तमी मासा 
एक मासिक शकाकार कहता है “यदि वास्तविक द्वतकों स्वीकार किये बिना 
अद्व॑त शब्द नही बन सकता, तो वास्तविक एकातके अभावमें उसका निर्षेघक 
अनेकात छाब्द भी नही हो सकता ? 
इसके समाधानमें झ्लाचार्य विद्यानन्दि कहते हैं कि हम सम्यक एकातके 
सद्भावको स्वीकार करते हैं, वह वस्तुगत बन्यघर्मोका लोप नही करता । मिथ्या 
एकात अन्य घर्मोका लोप करता है । अत सम्यक एकातरूप तत्त्व इस चचरमिं 
बाघक नही है । 
एक दार्शनिक कहता है, अवस्तुका भी निषेध देखा जाता हैँ, गधेके सीगका 
अभाव है, ऐसे कथनमें क्या बाधा हूँ ? इसी प्रकार अपरमाथरूप द्वेतका भी भद्वैत 
छब्द द्वारा निषेध माननेम क्या बाघा है ?' 
देत शब्द अखड (5777]०) हैं भौर खरविपाण सयुक्त पद (ए०0छ- 
7००्गत) है । अत यह हँ तके समान नही है। खरविपाण नामकी कोई वस्तु 
नही है । खर और विषाण दो पृपश्नकू-पृथक्‌ अस्तित्व घारण करते हैं । उनका 
सयोग असिद्ध है | जैसा निपेघयुकत अखडपद अद्व॑त है, उस प्रकारकी वात खर- 
विषाणके निषेघमें नही है । 
अद्व॑ ततत्त्व माननेपर स्वामी समन्तभद्र कहते हैं-- 
“कमंद्ठेत फलद्वेत लोकद्ठेत च नो भवेत्‌। 
धिद्याधविद्याह्यय न स्यात्‌ बन्धमोक्षद्रय तथा ॥२५॥” 
“-आप्तमीमासा 
पुण्य-पापरूप कर्मद्व त, शुभ-अशुभ फलद्व त, इहलोक-परलोकरूप लोकद्ठ त, 
विद्या-अविद्यारूप हत तथा बधमोक्षरूप द्वतका अभाव हो जायगा। भात्म- 
विकास और ब्रह्मत्वकी उपलब्धि निमित्त योग, ध्यान, घारणा, समाधि आदिके 
जो महान्‌ शास्त्र रचे गये हैं, उनके मनुसार आचरण आदिकी व्यवस्था कूटस्थ 
नित्यत्व या एकान्त क्षणिकत्व प्रक्रियामें नही बनती है । महापुराणकार भगवत्‌ 
जिनसेन कहते है--- 
दोषेष्वपि प्रवादेष न ध्यान-ध्येय-निर्णय । 
एकान्तदोष-दुष्टत्वात्‌ द्व॑ ताइतवादिनास्‌ ॥२५३॥ 
नित्यानित्यात्मक जीवतत्त्वमभ्युपगच्छतास । 


ध्यान स्याह्गादिनामेव घटते नान्यवादितास्‌ ॥२ं५४॥” 
पर्व २१ 


समन्‍्वयका मार्ग स्याद्वाद १५१ 


स्थाद्गाद शासनमें ही सब बातोकी सम्यक्‌ व्यवस्था बनती है । 

समसस्तभद्राघार्य इस हत-अद्वौत एकान्तके विवादका निराकरण करते हुए 
कहते हैं -- 

“सत्सामान्यात्तु सर्वेक्य पुथक्‌ द्रव्यादिसेदत ॥३४॥/ 

सामान्य सत्त्वकी अपेक्षा सब एक हैं, द्रव्य गुण पर्याय आादिकी दृष्टिसे 
उनमें प्थक्पना है । 

इस दृष्टिसे एकत्वका समर्थन होता है। साथ ही अनेकत्व भी पारमा्थिक 
प्रमाणित होता है । 

फोई-कोई जिज्ञासु पूछते हैं--आपके यहाँ एकान्त दृष्टियोका समन्वय करनेके 
सिवाय वस्नुका अन्य स्वरूप माना गया हैं या नही ? 

इसके समाघानमें यहु लिखना उचित जेंचता है कि स्पाद्वाद दृष्टि द्वारा 
वस्तुका यथार्थ स्वरूप प्रकाशित किया जाता है। अन्य स्वरूप बताना सत्यकी 
नीवपर अवस्थित दृष्टिके लिए अनुचित है। स्याद्वाद दृष्टिसें मिथ्या एकास्तोका 
समूह होनेपर भी सत्यताका पूर्णतया सरक्षण होता है, कारण यहाँ वे दृष्टियाँ 
भी”? के द्वारा सापेक्ष हो जाती हैं । 

इस स्याह्ादके प्रकाशमें अन्य एकान्त घारणा्ोंके मध्य मैत्री उत्पन्न की 
जा सकती है । स्थासी समसन्तभव्रकी आप्तमीमासार्मे समन्‍्वयका मार्ग विस्तृत 
रीतिसे स्पष्ट किया गया है। स्याद्वादके वज्ञमय प्रासादपर जब एकान्त- 
वादियोका शस्त्र-प्रहार अकार्यकारी हुआ, तब एक ताकिक जैनधर्मके करुणा- 
तत्त्वका भाश्चय लेते हुए कहता है, दयाप्रधान तत्त्वज्ञानका आश्चय लेनेवाला जैन- 
शासन जब अन्य सप्रदायवादियोकी आलोचना करता है, तब उनके अत करणमें 
असह्य व्यथा उत्पन्न होती है, अत आपको क्षणिकादि तत्त्वीकी एकान्त समा- 
राधनाके दोषोंका उद्भावत नहीं करना चाहिये । 

यह विचारप्रणाली तत्वज्ञोंके द्वारा कदापि अभिनंदनीय नहीं हो सकती । 
सत्यकी उपलब्धिनिमित्त मिथ्या विचारशैलीकी सम्यक आलोचना यदि न की 
जाय तो भ्रान्त व्यक्ति अपने असत्पथका क्यो परित्याग कर अनेकान्त-ज्योतिका 
आश्रय लेनेका उद्योग करेगा ? अनेकान्त विचार पद्धतिकी समीचीनताका प्रतिपादन 
होते हुए कोई मुमुक्षु इस अ्रममें पड सकता है, कि सम्मवत उसका दृष्ट एकान्त 


१ एकान्त दृष्टि, तत्त्व ऐसा ही हैं, कहती है । अनेकान्त दृष्टि कहती है-- 
तत्त्व ऐसा भी है । भी” से सत्यका सरक्षण होता है, 'ही' से सत्यका सहार 
होता है । 


१५० जेनशासन 


“अद्वेत न विना द्वेतातू, अहेतुरिव हेतुना । 
सन्निन प्रतिषेधो न प्रतिषेष्यात्‌ ऋते क्वचित्‌ ॥२७॥ 
--आप्तमीमासा 
एक मामिक शकाकार कहता है “यदि वास्तविक द्वैतको स्वीकार किये विना 
अगहँ त शब्द नही घन सकता, तो वास्तविक एकातके अभावमें उसका निषेघक 
अनेकात शब्द भी नही हो सकता ?! 
इसके समाधानमें आाचाय विद्यानन्दि कहते हैं कि हम सम्यक एकातके 
सद्भावको स्वीकार करते हैं, वह वस्तुगत अन्यघर्मोका लोप नही करता । मिथ्या 
एकात अन्य धर्मोका लोप करता हैं। अत सम्यक एकातरूप तत्त्व इस चर्चामें 
बाधक नही हैं । 
एक दार्शनिक कहता हैं, 'अवस्तुका भी निषेध देखा जाता है, गधेके सीगका 
मभभाव हैं, ऐसे कथनमें क्या बाधा है ? इसी प्रकार अपरमाथरूप द्वैतका भी भद्वेत्त 
शब्द द्वारा निषेध माननेमें क्या बाघा है ?' 
हत शब्द मखड (9777०) है और खरविपाण सयुक्त पद (00पा- 
7००7०) हैं । अत यह द तके समान नहीं है। खरविषाण नामकी कोई वस्तु 
नही हैं। खर और विपाण दो पूशप्चक-पृथक्‌ अस्तित्व धारण करते हैं । उनका 
सयोग असिद्ध है | जैसा निषेघयक्त अखडपद अद्व त है, उस प्रकारकी वात खर- 
विषाणके निषेधमें नही है । 
मद ततत्त्व माननेपर स्वामी समन्तभद्र कहते हैं-- 
“कर्मद्रत फलद्वेत लोकद्ठेत च नो भवेत्‌। 
विद्याईविद्याद्यय न स्यात्‌ बन्धमोक्षद्रय तथा ॥र५॥7 
५ --आप्तमीमासा 
पुण्य-पापरूप कर्मद्ग त, शुम-अशुभ फलद्व॑ त, इहलोक-परलोकरूप लोकद्व॑त, 
विद्या-अविद्यारूप द्वत तथा वधमोक्षरूप हद तका अभाव हो जायगा। आत्म- 
विकास और ब्रह्मत्वकी उपलब्धि निमित्त योग, ध्यान, घारणा, समाधि आवदिके 
जो महान्‌ शास्त्र रचे गये हैं, उनके अनुसार आचरण भआदिको व्यवस्था कूटस्थ 
नित्यत्व या एकान्त क्षणिकत्व प्रक्रियामें नही बनती है । महापुराणकार भगवत्‌ 
जिनसेन कहते हँ-- 
दोषेष्वपि प्रवादेष न ध्यान-ध्येय-निर्णय । 
एकान्तदोष-दुष्टत्वात्‌ु व ताह्नेतवादिनास्‌ ॥२५३॥ 
नित्यानित्यात्मक जीवतत्त्वमभ्युपगच्छताम्‌ । 
ध्यानं स्थाद्वादितामेव घटते नान्यवादिनास्‌ ॥२ंपछप” 
पर्व २१ 


समन्वयका भागे स्याद्ाद १५१ 


स्थाद्याद शासनमें ही सब बातोकी सम्यक्‌ व्यवस्था बनती है । 

समन्‍्तभद्राचार्य इस दत-अद्व॑त एकान्तके विवादका निराकरण करते हुए 
कहते हैं -- 

“सत्सामान्यात्तु सर्वेक्य पृथक्‌ द्रव्यादिमेदत ॥३४॥/ 

सामान्य सत्त्वकी अपेक्षा सब एक हैं, द्रव्य गुण पर्याय आदिकी दृष्टिसे 
उनमें प्यक्पना है । 

इस दृष्टिसे एकत्वका समर्थन होता हैं। साथ ही अनेकत्व भी पारमार्थिक 
प्रमाणित होता है । 

फोई-कोई जिज्ञासु पूछते हैं--आपके यहाँ एकान्त दृष्टियोका समन्वय करनेके 
सिवाय वस्तुका अन्य स्वरूप माना गया है या नही ? 


इसके समाघानमें यह लिखना उचित जेंचता है कि स्याद्वाद दृष्टि द्वारा 
वस्तुका यथार्थ स्वरूप प्रकाशित किया जाता है । अन्य स्वरूप बताना सत्यकी 
नीवपर अवस्थित दृष्टिके लिए अनुचित है । स्याद्वाद दृष्टिमें मिथ्या एकान्तोका 
समूह होनेपर भी सत्यताका पूर्णतया सरक्षण होता है, कारण यहाँ वे दृष्टियाँ 
भी” के द्वारा सापेक्ष हो जाती हैं । 

इस स्थाद्वादके प्रकाक्षमें अन्य एकान्त घारणाओंके मध्य मैन्नी उत्पन्त की 
जा सकतो हैं। स्वामी समन्तभव्रकी आप्तमोमासामें समन्‍्वयका मार्ग विस्तृत 
रीतिसे स्पष्ठ किया गया हैं। स्याह्वादके वज्ञमय प्रासादपर जब एकान्त- 
वादियोका छस्त्र-प्रहार अकार्यकारी हुआ, तब एक ताकिक जैनघर्मके करंणा- 
तत्त्वका आश्रय लेते हुए कहता है, दयाप्रधान तत्त्वज्ञानका आश्रय लेनेवाला जैन- 
दधासन जब अन्य सप्रदायवादियोकी आलोचना करता है, तब उनके अत करणम्में 
असह्य व्यथा उत्पन्न होती है, अत आपको क्षणिकादि तत्त्वोंकी एकान्त समा- 
राधनाके दोषोंका उद्भावन नही करना चाहिये । 


यह विचारप्रणाली तत्वज्ञोंके द्वारा कदापि अभिनदनीय नहीं हो सकती । 
सत्यको उपलब्धिनिमित्त मिथ्या विचारशैलीकी सम्यक्‌ आलोचना यदि न की 
जाय ठो भ्रान्त व्यक्ति अपने असत्पथका क्यो परित्याग कर अनेकान्त-ज्योतिका 
आश्रय लेनेका उद्योग करेगा ? अनेकान्त विचार पद्धतिकी समीचीनताका प्रतिपादन 
होते हुए कोई मुमुक्षु इस अमसमें पड सकता है, कि सम्भवत उसका दृष्ट एकान्त 


१ एकान्त दृष्टि, तत्त्व ऐसा ही है, कहती है । बनेकान्त दृष्टि कहती है-- 


तत्त्व ऐसा भी है । 'भी' से सत्यका सरक्षण होता है, ही” से सत्यका सहार 
होता है । 


१५२ जैनशासन 


पक्ष भी परमार्थ रूप हो, अत वह तब तक सत्पयपर जानेकी अन्त. प्रेरणा नही 
प्राप्त करेगा, जब तक उसकी एकान्त पद्धतिकी श्रुट्योका उद्माचन नही किया 
जायगा १ अहिसाकी महत्ता बतानेके साथ हिसासे होनेवाली क्षतियोका उल्लेख 
फरनेसे भअहिसाकी ओर प्रवरू आकर्षण होता हैं। अत परमकार्ुणिक जैन 
महपियोंने अनेकान्तका स्वरूप समझते हुए एकान्तकें दोपोका प्रकाशन किया 
हैं। जीवका परमार्थ कल्याण लक्ष्यभृत रहनेफे कारण उनकी करुणा दृष्टिको कोई 
आँच नही आती । ताकिक अकलंकने वहा ही हूँ कि “नैराम्यभावनाका आश्रय ले 
अपने पैरोपर कुठाराघात करनेवाले प्राणियोपर करुणा दृष्टि वश मैंने एकान्त 
वादका निराकरण किया है, इसके मुलमे न अहकार है भौर न ह्वप हैं ।” 


अकलक देव तो यहां तक कहते हैँ कि “यदि वस्तु स्वरूप स्वय अनेक धर्ममय 
न होता, और वह एफान्तवादियोकी धारणाके अनुरूप होता तो हम भी उसी 
प्रकारका वर्णन करते । जब अनेकान्त रूपको स्वय पदार्थोने घारण किया है, तब 
हम क्‍या करें ?-'यदोद॑ं स्वपमर्थभ्यो रोचते तप्त के वयम्‌ ।” पदार्थका स्वरूप 
लोकमत या लोकधारणाके आधारपर नही बदलता । वह पदार्थ अपने सत्य 
सनातन स्वरूपका श्कालमें भी परित्याग नही करता । अविनाशी सत्य स्वय 
अपने रूपमे रहता है । हमारे अभिमतवी अनुकूल प्रतिकूलताका उसके स्वरूप- 
पर कोई प्रभाव नही पडता । सारा जगत्‌ अपने विचित्र सगठित मतोके आाघार- 
पर भी पूर्वोदित सूर्यको पश्चिममें उदय प्राप्त नही बना सकता। 


इस स्याद्ाद शैलीका लौकिक लाभ यह हैँ कि जब हम अन्य व्यक्तिके 
दृष्टिविन्दुको समझनेका प्रयत्न करेंगे तो परस्परके अ्रममूलक दृष्टिजनित 


१, भगवत्‌ जिनसेनने एकान्त मतोकी आलोचनात्मक पद्धतिको धर्मकथा रूप 
कहा है । वे कहते है-- 
“आक्षेपिणी कथा क्ुर्यात्प्राज्ञ स्वमत सम्रहें। 
विक्षेपिणी कथा तज्ज्ञ॒ कुर्याद्दुर्मतनिग्रहे ॥।* 
“--महापुराण १३५-१ | 
2 "एल त्या ॥0. परबेत्ठ पार पड थि९ ० 456 पगरा85 पए6 09 
लाएण्भाए 0० पाए ताढा 50. शें6 शा।एं ए०९ गरह्ठा। 770 एाणाए 
० एाणाएु परा० गहीए।.. 76 ढंदारें पए5 भाप एड ए 85 
€ड्राई: णि।पगगलेए वते्छथातवेद्या: ० 0 पाणट्ञाड ण (०565 7:८९प 
85 प्रवधिशाशार ग्राशिलां व. 6 ग्रशंपार रण प्रशा दा70 #॥6 


शणोते ! 
--566०८६७१ ए55895 ० फ्पणप्0०--१ 69 


समन्वयका मार्ग-स्याद्गाद १५३ 


विरोध विवादका अभाव हो भिन्‍नतामें एकत्व ( एऐग्राए ए पराएथशए ) की 
सृष्टि होगी, आधुनिक युगमें यदि स्याद्वाद शैलीके प्रकाशमें भिन्न-भिन्न सप्रदाय- 
वाले प्रगति करें, तो बहुत कुछ विरोधका परिहार हो सकता है । 
आत्मविकासके क्षेत्रमें भी अनेकान्त विद्या द्वारा निर्मल ज्योति प्राप्त होती 
है। लौकिक दृष्टिसे जैसे घृतसम्बद्ध मिट्टीके घडेको घीका घडा कहते हैँ, उसी 
प्रकार शरीरसे सम्बद्ध जीवको भिन्‍न-भिन्‍न नाम आदि उपाधियाँ सहित कहते 
हैं | परमार्थ दृष्टिसि घोका घडा कथन सत्य नही है, क्योंकि घडा मिट्टीका है । 
मिट्टी घडेका उपादान कारण है, घृत उपादान कारण नही है। इस कारण 
मिट॒टीका घडा कथन वास्तविक हैं। इसी प्रकार पारमारथिक निश्चय दृष्टिसे 
आत्मा शरीरसे जुदा हैं। ज्ञान आनद-शक्तिका अक्षय भडार है । व्यावहारिक- 
लोकिक दृष्टिसे तत््वको जानकर परमार्थ दुष्टिद्वारा साघनाके मार्गपर चलकर 
निर्वाणको प्राप्त करता साधकका कर्तव्य है । 
व्यवहार दृष्टि जहाँ ईष्या-चितन, मगवद्भवित आदिको कल्याणका मार्ग 
प्राथमिक साधकको बताती है, वहा निदचय दृष्टि श्रेष्ठ पथको प्रदक्षित करते हुए 
कहती हैं--- 
“ये परात्मा स एवाह यो$हं स. परमस्तत । 
अहमेव मयोपास्य नान्‍य कश्चिदिति स्थिति ॥7” 


>समाधिशतक ३१। 
जो परमात्मा है, वह मैं है । जो मैं हूँ, वह परमात्मा है । अत मुझे अपनी 
आत्माकी आराघना करनी चाहिये, अन्यकी नही, यह वास्तविक बात हैं । 
स्याद्गाद तत्त्वज्ञानके मामिक आचार्य अमृतचन्ध्र अनेकातवादके प्रति इन 
शब्दोमें प्रणामाजलि समपित करते है-- 
“परमागमस्य बीज निषिद्धजात्यन्धसिन्धु रविधानम््‌ । 
संकलनय-विलूसिताना विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम्र ॥ 
-पुरुषार्थसिद्धयुपाय २ । 


१५४ जेनशासन 


कमसिद्धान्त 


सावकके आत्मविकासमें जिस शक्तिके कारण बाघा उपस्थित होती है उसे 
जैन-शासनमें कर्म! कहते हैं । भारतीय दार्शनिकोने 'कर्म” शव्दका विभिन्‍त धर्थोमे 
प्रयोग किया है। वैयाकरण" जो कर््ताके लिए अत्यन्त इष्ट हो उसे कर्म मानते 
हैं। यज्ञ आदि क्रियाकाण्डको मीमासाशास्त्री कर्म जानते हैं । वैशेषिकदर्शनमें 
कर्मकी इस प्रकार परिभाषा की है*--'जो एक द्रव्यमें समवायसे रहता हो 
जिसमे कोई गुण न हो और जो सयोग तथा विभागमें कारणान्तरकी अपेक्षा न 
करे । 'साख्य दर्शनमें 'सस्कार' कर्थमें कर्मका प्रयोग हुआ है? ।' गीतामें* 'किया- 
शीलता' को कर्म मान अकर्मण्यताको हीन बताया हैं। महाभारतमें" आत्माको 
वाघनेवाली शक्तिको कर्म मानते हुए शाति पर्व २४०-७ में लिखा है--प्राणी 
'कर्मसे बेधता है और विद्यासे मुक्त होता है।” बौद्ध साहित्यमें प्राणियोकी 
विविधताका कारण कर्मोकी विभिन्‍नता कहा है। भगुत्तर निकायमें सम्राद्‌ 
मिलिन्दके प्रनके उत्तरमें भिक्षु नागसेन कहते हैं*---“राजनू, कर्मोके नानात्वके 
कारण सभी मनुष्य समान नही होते ।” महाराज, भगवानूने भी कहा है-- 
'मानवोका सदभाव करके अनुसार हैं । सभी प्राणी करके उत्तराधिकारी हैं । 
कर्मके अनुसार योनियोमें जाते हैं । अपना कर्म ही बन्धु है, आश्रय है और वह 
जीवका उच्च और नीचरूपमें विभाग करता हैं” अशोकके शिलालेखकी सूचना 
त० ८ द्वारा कर्मका प्रभाव व्यक्त करते हुए सम्राट कहते हैं --“इस प्रकार 
देवताओका प्यारा अपने कर्मंसि उत्पन्न हुए सुखको भोगता हैँ ।” पातज्जल योग- 


१ “कतुरीप्सिततम कर्म “--पाणिनीय सू०. १।४७९ 
/एंकद्रव्यमगुण सयोगविभागेष्वनपेक्षकारणमिति कर्मलक्षणम्‌ ।”” 


र्‌ 
-वशेषिकदर्शन सभाष्य १-१७, पृ० ३५ । 
३. साख्यतत््वकौमुदी ६७ । 
४ “योग कर्मसु कौदुलम्‌”“गीता | “कर्मज्यायों ह्कर्मण ।॥“-गीता 
५ “कर्मणा वध्यते जन्तु , विद्या तु प्रमुच्यते ।” 
६ “महाराज कम्मान नानाकरणेन मनुस्सा न सब्बे समका । भासित ऐ ते 


महाराज भगवता कम्मस्स कमाणव सत्ता, कम्मदायादा कम्मयोनी कम्मबधु 


कम्मपटिसरणा कम्म सत्ते विभजति यदिद होनप्पणीततायाति ।” 
- 287 ॥२९४००७ 7? 39 


७ “बुद्ध और बौद्धधर्म ”, पु० २५६ । 
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सूत्रम)--पलेशका मऊ कर्माशय-वासनाकों बताया हैं। वह फर्माद्ाय इस छोक 
भर परलोवम अनुभवमें आता है। हिन्दू जगत्‌के दृष्टिकोण को ठुलसीदासजी 
इन छाब्दोगे प्रकट फरते है-- 
“क्षमंप्रधान विश्व करि राखा | 
जो जस करहि सो तस फल चाखा ॥/ 

एस प्रकार भारतीय दार्शनिकोके कर्मपर विशेष विचार व्यवत हुए हैं । 
जैन सिद्धान्तमे इस फर्म विज्ञानपर जो प्रकाश डाला गया है वह अन्य दर्शनोमें 
नही पाया जाता | यहाँ क्षर्म-विज्ञान ( ?॥7050797% ) पर बहुत गम्भीर, 
विशद, वैज्ञानिक चिन्तना की गई हैँ। डा० जैकोवीने जैन कर्म सिद्धान्तको 
भत्यन्त महास्पद कहा है । कर्म धाब्दका उल्लेस अथवा नाममाश्रका वर्णन किसी 
सम्प्रदायकी पुस्तकोमें पढ कोई-कोर्ड आधुनिक पण्डित फर्म-सिद्धान्तके बीज जैनेतर 
साहित्यमें सोचते हैं । किन्तु, जैन वाइमयके कर्म-साहित्य नामक विभागके अनु- 
छीलनसे यह स्पष्ट होता है कि जैन-आगमकी यह मौलिक विद्या रही हैँ । बिना 
कर्म सिद्धान्तके जैन शास्त्रका विवेचन पगु हो जाता है । ईध्वरको कर्त्ता माननेवाले 
सिद्धान्त भगवान्‌के हाथमें अपने भाग्यकी डोर सौप विष्व-वैचित्र्य आदिके लिए 
किसी अन्य शवितका वर्णन करना तर्कको दृष्टिसि आवश्यक नहीं मानते भौर 
यथार्थमें फिर उन्हें आवश्यकता रह भी क्यो जाए ? जैन-सिद्धान्त प्रत्येक प्राणीको 
अपना भाग्यविधाता मानता है, तव फिर बिना ईध्वरकी सहायताके विश्वकी 
विविधताका व्यवस्थित समाधान करना जैन दाशंनिकोंके लिए अपरिहाय है । इस 
फर्म-तत्त्वज्ञान द्वारा वे विश्व-वैचित्यका समाधान तर्कानुकूल पद्धतिसे करते है । 
कर्मकी चन्‍्धन नामकी एक अवस्थाका वर्णन करनेवाला तथा चालीस हजार 
इलोक प्रमाण वाला “महावन्ध”” नामका जैन ग्रन्य प्राकृतभापामें अभी विद्यमान 
हैं। इस ग्रथराजके सपादनका सुयोग लेखकको मिला है। प्रथम खण्ड हिन्दी 
अनुवाद सहित भारतीय ज्ञानपीठसे छपा है । 


इस प्रकार कर्मके विपयमें विशद वैज्ञानिक जैन विवेचनाके सार पूर्ण अशपर 
ही यहाँ हम विचार कर सकेंगे । जैनाचार्य बताते हैं क्रि-आत्माके प्रदेशों कम्पन 
होता है और उस कम्पनसे पुदूगल (४०६८८) का परमाणु-पुञ्ज आकपित होकर 
आत्माके साथ मिल जाता है, उसे कर्म कहते हैँ । प्रववनसारके टीकाकार अमृत 
चन्द्र सूरि* लिखते हैं--“आत्माके द्वारा प्राप्य होनेसे क्रियाको कर्म कहते हैं । 
१ “क्लेशमूल कर्मादाय , दृष्टादृष्टजन्मवेदनीय ।॥” -२-१२।॥ 
२ “क्रियया खल्वात्मना प्राप्यत्वात्कर्म, तल्निभित्तप्राप्तपरिणाम पुद्गलो$पि 

कर्म ---प्रवचनसार टी० २-२५ । 
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उस क्रियाके निमित्तस्ते परिणमन-विशेपको प्राप्त पुदूगल भी कर्म कहलाता है । 
जिन भावोके द्वारा पुद्गल आकपित हो जीवके साथ सम्बन्धित होता है उसे 
भावकर्म कहते हैं । गौर बआात्मामे विक्ृति उत्पन्न करनेवाले पुद्यरूपिंडको द्रव्य 
कर्म कहते हैं ।” स्वामी अकलकवैवका कथन है!-जिस प्रकार पात्रविद्वेपमें रखे 
गये अनेक रसवाले बीज, पुष्प तथा फलोका मद्यरुपमें परिणमन होता है, उसी 
प्रकार आत्माम स्थित पुदूगलोका क्रोध, मान, माया, लोभ रूप कपायो तथा मन, 
वचन, कायके निमित्तसे आत्मप्रदेशोके परिस्पन्दनरूप योगके कारण कर्मरूप 
परिणमन होता है । 

पचाष्यायीमें यह बताया है कि-- आत्मामें एक वैभाविक शक्ति है जो 
पुदूगल-पुछजके निमित्तक़ो पा आत्मामें विकृृति उत्पन्न करती है ।” 

“जीवके परिणामोक्रा निर्मित्त पाकर पुदुगल स्वयमेव कर्मरूप परिणमन 
करते हैं ।? तात्त्विक भापामें आत्मा पुदूगलका सम्बन्ध होते हुए भी जड नही 
बनता और न पुद्गल इस सम्बन्धके कारण सचेतन बनता हैं । 

प्रवचनसार सस्क्ृत टीकामें तात्त्विक दृष्टिको लक्ष्य कर यह लिखा हे । 
“द्रव्यकर्मका कौन कर्त्ता है ? स्वय पुदूगछका परिणमन-विशेप ही। इसलिए 
पुदुगल ही द्रव्यकर्मोंक्रा कर्ता है, आत्मपरिणामरूप भावकर्मोका नहीं। भत 
आत्मा अपने अपने स्वरूपसे परिणमन करता हैं। पुदूगल स्वरूपसे नहीं 
करता ।”? हि 

कर्मोंका आत्माके साथ सम्बन्ध होनेसे जो अवस्था उत्पन्न होती है उसे 
बन्ध कहते है । इस बन्ध पर्यायर्मे जीव और पुदूगलकी एक ऐसी नवीन भवस्था 
उत्पन्न हो जाती है जो न तो शुद्ध-जीवमें पाई जाती हैं. और न शुद्ध-पुदुगलमें 


१ “यथा भाजनविद्येषे प्रक्षिप्ताना विविधरसवीजपुष्पफछाना मदिराभावेन 
परिणाम", तथा पुद्गलानामपि आत्मनि स्थितना योगकषायवशात्‌ कर्मसावत्त 
परिणामों वेदितव्य ।7--त० रा०, पृ० २९४। 

२ “जीवकृतं परिणाम निमित्तमात्र प्रपद्य पुनरन्‍्ये । 
स्वयमेव परिणमन्तेअ्त्र पुदूगला कर्मभावेन ॥” 

-पु० सिद्ध्युपाय १९ ॥ 

३ “अथ द्रव्यक्मण क कर्तेति चेत्‌ ? पुदूगलपरिणामों हि वावत्‌ स्वय पुदुगल 
एवं । ततस्तस्य परमार्थात्‌ पृदुगलात्मा आत्मपरिणामात्मकस्य द्रव्यकमण 
एवं कर्ता, न त्वात्मपरिणामात्मकस्य भावकर्मण: । तत आत्मा आत्मस्व- 
रूपेण परिणमति, न॒पुद्गलस्वरूपण परिणमति ।” पृ० १७२। 
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ही । जीव और पुद्गल अपने-अपने गुणोसे कुछ ज्युत होकर एक नवीब अवस्था- 
का निर्माण करते हैं । राग, द्वेष युवत आत्मा पुदुगलपुष्जको अपनी ओर आक- 
घित करता है । जैसे, चुम्बक् लोहा आदि पदार्थोकों आकरपित करता है। जैसे 
फोटोग्राफर चित्न खीचते समय अपने कैमरेकों व्यवस्थित ढगसे रखता है और 
उस समय उस कैमरेके समीप आने वाले पदार्थकी आकृति लेन्सके माध्यमसे 
प्लेटपर अकित हो जाती है; उसी प्रकार राग, द्वेपषरूपी कॉँचके माध्यमसे पुदुगल- 
पुञ्ज आत्मा एक विशेष विक्ृति उत्पन्न कर देते हैं, जो पुन आगामी रागादि 
भावोको उत्पन्त करता है 'स्वगुणच्युति बन्ध “अपने गुणोमे परिवर्तन होनैफो 
बन्ध कहा है | हल्दी और चूनेके सयोगसे जो छालिमा उत्पन्न होती हूँ वह पीत 
हल्दी और श्वेत चूनेके सयोगका कार्य हैं, उनमें यह पृथक्‌-पृथक्‌ बात नहीं है ! 
किसीने कहा हैं- 
“हरदीने जरदी तजी, चूना तज्यो सफेद । 
दोऊ मिल एकहि भये, रह्ौ न काहू भेद ॥/ 
अब आत्मा कर्मोका बन्ध करता है, तब शाब्दकी दृष्टिसि ऐसा विदित होता 
है कि आत्माने कमोंको ही बाँधा हैं, कर्मोनें मात्माकों नही । किन्तु, वास्तवमें 
बात ऐसी नही है । जिस प्रकार आत्मा कर्मोको बाँधता है, उसी प्रकार कर्म भी 
जीव (आत्मा) को बाँधते हैं । एकने दूसरेको पराधी किया हैं। पचाध्यायीमें 
कहा है-- 
“जीव कर्मनिबद्धों हि जीवबद्ध हि कर्म तत्‌ ।” (१०४) 
इस कर्मवन्धके अन्तस्तलूपर भगवज्जिनसेनाचार्य बडे सुन्दर छाब्दोमें प्रकाश 
डालते हँ-- 
“सकल्पवशगो मूढ वस्त्विष्टानिष्टता नयेत्‌ | 
रागद्वेषी तत. ताभ्या बन्ध दुर्मोचमह्नुते ॥/-महापुराण २४२१ 


“यह भज्ञानी जीव इष्ट-अनिष्ट सकलल्‍प द्वारा वस्तुममें प्रिय-अप्रिय कल्पना 
करता है जिससे राग-देष उत्पन्‍्त होते हैं। इस राग-द्वेषसे दृढ़ कर्मका बन्धन 
होता है ।” आत्माके कर्म-जाल बुननेकी प्रक्रियापर प्रकाश डालते हुए मह॒षि 
कुन्दकुश्द पंचास्तिकायमें कहते हैँ- 

“जो पुण ससारत्यो जीवो तत्तो दु होदि परिणामों । 
परिणामादों कम्म कम्मादों होदि गदिसुगदी ॥ 
गदिमधिगदस्स देहो देहादो इदियाणि जायते। 
तेहि दु विस्यग्गहण तत्तो रागो थ दोसो वा॥। 
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जायदि जीवस्सेव भावों ससारचक्क्रवालम्मि | 
इति जिणवरेंहि भणिदों अपादिणिधणों सणिधणों वा ॥” 

“-१२८-१३० । 
“जो ससारी जीव है वह राग, ह्ेप आदि भावोको उत्पन्न करता है, जिनमें 
फर्म आते हैं और फर्मेति मनुष्य, पशु आदि गतियोकी उत्पत्ति होती है । गतियो 
में जानेपर धरीरकी प्राप्ति होती हैं । शरीरमे इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैँ । इन्द्रियो 
द्वारा विषयोका ग्रहण होता है जिससे राग मौर द्वेप होते हैँ । इस प्रक्रारका 
भाव समसारचक्रमें भ्रमण करते हुए जीवके सन्‍्ततिकी अपेक्षा अनादि-अनन्त और 

पर्यायकी दृष्टिसि सान्‍त भी होतो है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ।” 
एस विवेचनरी यह स्पप्ट होता है कि यह कर्म-चक्र राग्र-द्वेपषकि नि्मित्तसे 
सतत चलता रहता हैं गौर जब तक राग, द्वेप, मोहके वेगमें न्‍्यूनता न होगी 
तब तक यह चक्र भवाधित गतिसे चलता रहेंगा। राग-द्ेपफे बिना जीवकी 
क्रियाएँ वन्धनका कारण नही होती । इस विपयको कुन्दकुन्द स्वामी समयप्राभृत 
में समझते हुए लिपते हैं कि-' कोई व्यक्ति अपने शरीर॒को तैलसे लिप्तकर 
घूलिपूर्ण स्थानमें जाकर शास्प-सचालन रूप व्यायाम करता है भौर ताड, केला, 
बाँस आदिके वृक्षोका छेदन-मेदन भी करता हैं । उस समय घूलि उडकर उसके 
शरीरमें चिपट जाती हैँ! यथार्थमें देखा जाय तो उस व्यक्तिका शस्त्र सचालन 
शरीरमें घूलि चिपकनेका कारण नही है । वास्तविक कारण तो तैलका लेप हैं, 
जिससे घूलिका सम्बन्ध होता है। यदि ऐसा न हो, तो वही व्यक्ति जब बिना तैल 
छगाये पूर्वोक्त शस्त्र सचालन कार्य करता है-तव उस समय वह घूलि शरीरमें 
पयो नही लिप्त होती ? इसी प्रकार राग-द्ेपरूपी तैलसे लिप्त आत्मामें कर्म-रज 
पाकर चिपकती हैं और भात्माको इतना मलीन बना पराघधीन कर देती हैँ कि 
अनन्तशक्तिसम्पन्न मात्मा क्रीतदासके समात कर्मोंके इशारेपर नाचा करता है । 


इस कर्मका और आत्माका कवसे सम्बन्ध हैं ? यह प्रश्न उत्पन्न होता है । 
इसके उत्तरमें आचार्य कहते है कि---कर्मंसन्तति-परम्पराकी अपेक्षा यह सम्बन्ध 
अनादिसे हैं। जिस प्रकार खानिसे निकाला गया सुवर्ण किट्टकालिमादिविकृति- 
सम्पन्न पाया जाता है, पश्चात्‌ अग्नि तथा रासायनिक द्रव्योके निमित्तसे विकृृति 
दूर होकर शुद्ध सुवर्णकी उपलब्धि होती है, उसी प्रकार अनादिसे यह आात्मा 
कर्मोंकी विकृतिसे मलीन हो भिन्‍न-भिन्‍न योनियोंमें पर्यटन करता फिरता है। 
तपदचर्या, भात्म-श्रद्धा, भात्म-बोधके द्वारा मलिनताका नाद्षा होनेपर यही आत्मा 
वि कह 2-9 ,2 किक ->>न न मम 
१ समयसार गा० २४२-२४६ | 
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परमात्मा बन जाता है। जो जीव आत्म-साधनाके मार्गमें नही चलता, वह 
प्रगति-हीन जीव सदा दु खोका भार उठाया करता है। आचार्य नेमिचन्र सिद्धान्त- 
चकफ़्वर्तनि कितना सुन्दर उदाहरण देकर इस विषयको समझाया है--- 
“जह भारवहो पुरिसो वह॒इ भर गेहिंकण कावडियं | 
एमेव वह॒इ जीवो कम्मभर कायकावडिय ॥२०१॥ 
-गोम्मटसार-जीवकाण्ड । 
जिस प्रकार एक बोझा ढोनेवाला व्यक्ति काँवडको लेकर बोझा ढोता हैं, 
उसी प्रकार यह ससारी जीव शरीरख्पी काँवड द्वारा कमंभारको ढोता है । 
यह कर्मबन्धन पर्यायकी दृष्टिसे अनादि नही है । तत्त्वार्थसृश्रकारने 'अनादि 
सम्वन्धे च” (२४१) सत्र द्वारा यह बता दिया हैँ कि कर्म-सन्ततिकी अपेक्षा 
अनादि सम्बन्ध होते हुए भी पर्यायकी दृष्टिसि वह सादि सम्बन्धवाला हैँ । बीज 
भौर वृक्षके सम्बन्धपर दृष्टि डालें तो परम्पराकी दृष्टिसे उनका कार्य-कारणभाव 
अनादि होगा । जैसे अपने सामने लगे हुए नीमके वुक्षका कारण हम उसके बीज- 
को कहेंगे । यदि हमारी दृष्टि अपने नीमके झाड तक ही सीमित है तो हम उसे 
बीजसे उत्पन्न कह सादिसम्बन्ध सूचित करेंगे। किन्तु इस वुक्षके उत्पादक बीजके 
जनक अन्य वृक्ष ओर उसके कारण अन्य बीज आदिकी परम्परापर दृष्टि डालें 
तो इस भपेक्षासे इस सम्बन्ध को अनादि मानना होगा । किन्‍्ही दार्शनिकोको 
यह भ्रम हो गया है कि जो अनादि है, उसे अनन्त होना ही चाहिये। वस्तुस्थिति 
ऐसी नही है अनादि वस्तु अनन्त हो, न भी हो, यदि विरोधी कारण आ जावे 
तो अनादिकालीन सम्बन्ध की भी जड उखाडी जा सकती हैँ। तत्त्वार्थतारमें 
लिखा हँ-- 
“दग्घे बीजे यथात्यन्त प्रादुर्भवति नाकुर । 
कमंबीजे तथा दग्धे न रोहति भवाकुर ॥” 
>इलोक ७, पु० ५८। 
जैसे बीजके जल जानेपर पुत्र नवीन वृक्षमें निमित्त बनने वाला अकुर नही 
उत्पन्‍्त होता, उसी प्रकार कर्मबीजके भस्म होनेपर भवाकुर उत्पन्न नही होता । 
आत्मा ओर कर्मका अनादि सम्बन्ध मानना तर्क॑सिद्ध है । यदि सादिसम्बन्ध 
मानें तो अनेक आपत्तियाँ उपस्थित होगी । इस विषयमें निम्त प्रकारका विचार 
करना उचित होता हैं । 
आत्मा कर्मोके अधीन हैं, इसीलिये कोई दरिद्र और कोई श्रीमान्‌ पाया 
जाता है । पचाध्यायोमें कहा है-- 


“एंको दरिद्र एको हि श्रीमानिति च कमंण ” 


-उत्त० इलो० ५० | 
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ससारी आत्मा कर्मोके अधीन है, यह प्रत्यक्ष अनुभवमें आता है। फिर भी 
त्कप्रेमियोको विद्यानन्दि स्पामी आप्तपरीक्षामें इस प्रकार युवित द्वारा समझाते 
हँ--ससारी जीव वधा हुआ है क्योकि यह परतत्र है। जैसे आालान-स्तम्भमें 
प्राप्त हाथी परतत्र होनेके कारण बधा हुआ है। यह जीव परतत्र हैं क्योकि 
इसने हीन स्थानको ग्रहण किया हैं। जैसे कामके वेंगसे पराधीन कोई श्रोत्रिय 
ब्राह्मण वेश्याके घरको स्वीकार करता है । जिस हीन स्थानको इस जीवने ग्रहण 
किया है, वह शरीर हैं। उसे ग्रहण करनेवाला ससारी जीव प्रसिद्ध है। यह 
शरीर हीन स्थान फैसे कहा गया ? शरीर हीन स्थान है, क्योकि वह आत्माके 
लिए दु खका कारण हैं | जैसे किसी व्यक्तिको जेल दु खका कारण होनेसे वह 
जेलको हीन स्थान समझता हैं! ।” विद्यानन्दि स्वामीका भाव यह है कि इस 
पीडाप्रद 'मलवीज मलयोनिम्‌” शरीरको घारण करनेवाला जीव कर्मोके अधीन 
नही तो क्या हैं ? कौन समर्थ ज्ञानवान्‌ व्यक्ति इस सप्त घातुमय निन्‍्ध शरीरमें 
बन्दी बनना पसद करता हैं । यह तो कर्मोका आतक है कि जीवकी यह अवस्था 
हो गई है, जिसे वौलतरामजी अपने पदमें इस मधुरताके साथ गाते हैं--- 


“अपनी सुध भूल आप, आप दुख उपायो। 
ज्यों शुक नभ चाल बिसरि, नलिनी लटकायी ॥ 
चेतन अविरुद्ध शुद्ध दरशा बोध मय विसुद्ध । 
तज, जड रस फरस रूप पुद्गल अपनायो ॥ 
चाह-दाह दाहै, त्यागे न ताहि चाहै। 
समत्ता-सुधा न गाहै, जिन निकट जो बतायी ॥” 


जब यह जीव कर्मेके अधीन सिद्ध हो चुका तब उसको पराघधोीनता या तो 
अनादि होगी जैसा कि ऊपर बताया गया है अथवा उसे सादि मानना होगा। 
अनादि पक्षकों न माननेवाले देखें कि सादि मानना कित्तनी विकट समस्या 
उपस्थित कर देता हैँ । कर्म-बंधनको सादि माननेका स्पष्ट भाव यह है कि पहिले 
आत्मा कर्मबन्धनसे पूर्णतया शून्य था, उसमें अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त 
दवित आदि गुण पूर्णतया विकसित थे। वह निजानन्द रसमें लीन था। ऐसा 
आत्मा किस प्रकार और व्यों कर्म-वन्धनको स्वीकार कर अपनी दुर्गतिके लिये 
स्वय अपन्ती चिता रचनेका प्रयत्न करेगा ? आत्मा मोही, अज्ञानी, अविवेकी 
और असमर्थ होता तो बात दूसरी थी । यहाँ तो शुद्धात्माको अशुद्ध बननेके लिए 
कौनसी विकारी शवित प्रेरणा कर सकती है ? शुद्ध सुवर्ण पुन किट्टकालिमाको 





१ आप्परीक्षा, पृ० ११ 
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जैसे अंगीकार नही करता, अथवा जैसे छिलका निकाला गया चावल पुन घान 
रूप अछुद्ध स्थितिको प्राप्त नही करता, उसी प्रकार परिशुद्ध-ग्ात्मा अत्यन्त 
घृणित शरीरको धारण करनेका कदापि विचार नही करेगा। इस प्रकार शुद्ध 
धत्माकोी अशुद्ध वनना जब असम्भव है, तव गत्यन्तराभावात्‌ अनादिसे उसे कर्म- 
बंधन युक्त स्वीकार करना होगा, कारण यह बन्धनकी अवस्था हमारे अनु भव- 
गोचर है । 

कर्मोके विपाकसे यह भआात्मा विविध प्रकारके वेष धारणकर विद्वके रगमच 
पर आ हास्य, शोक, ः्गार आदि रसमय खेल दिखाता फिरता हैं पर जब कभी 


भूले-मटके जिनेन्द्र-मुद्राकों घारणकर शान्त-रसका अभिनय करने आता है तो 
आत्माकी अनन्तनिधि अर्पण करते हुए कर्म इसके पाससे विदा हो जाते हैं । 


जिस कर्मने आत्माको पराधीन किया हैं वह साझ्यक्री प्रकृतिके समान 
अमूर्तिक नही हैं । कर्मका फल मूर्तिमान पदार्थके सम्बन्धसे अनुभवमें आता है, 
इसलिये वह मू्तिक है । यह स्वीकार करना तर्क-सगत हैँ । जैसे घूहेके काटनेसे 
शरीरमें उत्पन्न हुआ शोथ आदि विकार देख उस विषको मूर्तिमान स्वीकार करते 
हैं, उसी तरह पुष्प, मणि, सर्त्रो आदिके निमित्तसे सुखका तथा सर्प, सिंह, विष 
आदिके निमित्तसे दुखरूप कर्म-फलका अनुभव करता है। इसलिये यह कर्म 
अनुमान द्वारा मूतिमान सिद्ध होता है । 

जब कर्म-पुज्ज (&०7707० 77०0८८०१८४) स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णयुक्त होनेके 
कारण पौद्गलिक हैं और भात्मा उपयुक्त गुणोंसे शून्य चैतन्य ज्योतिमय है, 
तब अमूर्ति आत्माका मूर्तिमान कर्मोसे केसे बन्ध होता है ? मूर्तिक-मूर्तिकका बन्ध 
तो उचित है, अमूरतिकका मूर्तिमानसे बन्ध होना मानना आदचर्य-प्रद है ? 

इस शकाका समाधान करते हुए आचार्य अफलक्ददेव तत्त्वार्थराजवारतिक 
(पृ० ८१ अ० २ सूत्र ७) में लिखते हैं,--अनादिकालीन कर्मकी बन्ध परम्परा 
के कारण पराघीन आत्माके अमूततिकत्वके सम्बन्धमें एकान्त भही है । बन्घ पर्याय 
के प्रति एकत्व होनेसे आत्मा कथब्चित्‌ मू्तिक हैँ और अपने ज्ञानादिक लक्षणका 
परित्याग न करनेके कारण कथब्चित्‌ अमूतिक भी है । मद, मोह तथा 
अमको उत्पन्त करते चाली मदिराको पीकर मनुष्य काष्ठकी भाँति निश्चल 
स्मृति-शून्य हो जाता है तथा कर्मेन्द्रियोके मदिराके हारा अभिभृत होने से जीवके 


ज्ञानादि लक्षणका प्रकाश नही होता । इसलिये आत्माको मूतिमान निएचय करना 
पडता है! ।”” 


१ “अनादि कर्मबन्धसन्तानपरतन्त्रस्थात्ममस अमूर्ति प्रत्यनेकान्त । बन्धपर्याय 
प्रत्येकत्वात्‌ स्थान्मूतं तथापि ज्ञानादिस्वलक्षणापरित्यागात्‌ स्यादमृति.। 
मदमोह-विश्नमकरी सुरा पीत्वा चष्टस्मृतिर्जन काष्ठवदपरिस्पन्द उपलयण्यते, 
तथ कर्मेन्द्रियाभिभवादात्मा नाविभृंतस्वलक्षणो मूर्त इति निरचीयते ।” 

११ 
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यदि ऐसा है तो कर्मोदय-मद्यके आवेदासे वशीकृत आत्माका अस्तित्व कैसे 
ज्ञात होगा ? यह फोर्ड दोप नहीं है । कारण, कर्मोदयादिके आवेश होने पर भी 
आत्माके निज लक्षणको उपलब्धि होती है । 
आचार्य नेमिचद् सिद्धान्त-घक्रमर्तीका कथन है- 
“वण्ण-रस-पच गधा दो फासा अटठ णिच्चया जीवे । 
णो सत्ति अमुत्ति तदो बवहारा मुत्ति बधादों॥” 
द्रव्य ग्रह 
जीवमे वर्ण ५, रस ५, गन्ध २ और स्पर्श ८-ये २० गुण तात्त्विक दृष्टिसे 
नही पाये जाते इसलिये उसे अमूर्तिक कहते हैं । व्यवहार नयसे ([7णा। फ़ाध- 
०४७८०) 5(2॥0-9०॥70) बन्धकी अपेक्षा उम्रे मृतिक कहा है । 
प्रवचनसारमे स्वामी कुन्वकुन्दन इस विपयमें एक बडी मामिक बात 
छिखी है- 
“रूवादिएहि रहिदो पेच्छदि जाणादि रूवमादीणि। 
दव्वाणि गुणे य जघा तह बचो तेण जाणीहि ॥”-२॥२८। 
जैसे रूपादिरहित आत्मा रूपी द्वव्यो और उनके गुणोको जानता है, देखता 
है अर्थात्‌ रूपी तथा अरूपीका ज्ञाता-नेय सम्बन्ध होता है, उसी प्रकार रूपादि- 
रहित जीव भी रूपी कर्म-पुदूगलोसे बाँधा जाता हैं। यदि यह न माना जाए तो 
अमूर्त आत्मा द्वारा मूर्त पदार्थोका जानना, देखना भी नही बनेगा । हे 
जब जीव और कर्मका सम्बन्ध प्रत्यक्ष अनुभवगोचर है और सादि सम्बन्ध 
आगम, तक तथा अनुभवसे वाधित है, तव अनादिसम्बन्ध स्वीकार करना न्याय- 
सगत होगा । वस्तुका स्वभाव तकके परे रहता हैं। जैसे, अग्निकी उष्णता 
तर्कका विषय नही हैं । अग्नि क्यों उष्ण है, इस शकाके उत्तरमें यही कहना 
होगा-स्वभावो5तर्कगोंचर ” जो इसे न मानें उन्हें पञ्चाध्यायोकार स्पर्शन इन्द्रिय 
द्वारा अनुभव करनेकी सलाह देते हुए सुझाते हं-“नो घेत्‌ स्पर्शेन स्पृश्यताम्‌' । 
जीव और कमंका सम्बन्ध अनादि हैं और यदि बात्माने कर्मका उच्छेद 
करनेके लिये साधना-पथ्में प्रवुत्ति न फी तो किन्ही-किन्हीका वह कर्म वन्धन 
सान्‍त न हो अनन्त रहेगा । भननन्‍्त-अनादिके विषयमें जिन्हें एक झलक लेनी हो 
वे महाकवि बचारसीदासजीके निम्नलिखित चित्रणको ध्यान से देखें और उसके 
प्रकाशमें अनादि सम्बन्धकों भी कल्पना द्वारा जाननेका प्रयत्न करें- 
“अनन्तता कहा ताको विचार- 
अनतताको स्वरूप दृष्टान्त करि दिखाइयतु है, जेसें-वट वृक्षको 
बीज एक हाथ विषे लीजे, ताको विचार दीघं दृष्टि सौ कीजे तो वा वट- 
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के बीज विषे एक वठको व॒क्ष है, सो वृक्ष जेसो कछु भाविकाल होनहार 
है तैसो विस्तार लिये विद्यमान वार्म वास्तव रूप छतो है, बनेक शाखा 
प्रशाखा पत्र पुष्प फल सयुक्त है, फल फल विषे अनेक बीज होहि । या 
भाँतिकी अवस्था एक वटके बीज विष बिचारिये। और भी सूक्ष्म दृष्टि 
दीजे तो जे जे वा वट वृक्ष विषे बीज है ते ते अन्तगंभित वट वृक्ष सयुक्त 
होहि। याही भाँति एक वट विषे अनेक अनेक बीज, एक एक बीज 
विषे एक एक वट, ताको विचार कीजे तौ भाविनय प्रधान करि न वट- 
वृक्षनि की मर्यादा पाइए न बीजनि की मर्यादा पाइए। याही भाँति 
अनन्ततातको स्वरूप जाननौ । ता अनतत्ताके स्वरूपको केवलज्ञानी पुरुष 
भी अनन्त ही देखे जाणे कहै-अनन्तका और अत है ही नाही जो ज्ञान 
विषे भासे । तातें अनन्तता अनंत ही रूप प्रतिभासे या भाँति आगम 
अध्यातमकी अनतता जाननी ।” 

--बनारसीविलास, पु० २१९। 


स्वामी समन्तभद्र आप्तमीमासा (इलो० ९९) में इस प्रकार कर्मके विषयमें 
प्रकाश डालते हैं-- 


“कामादिप्रभवश्चित्र॒ कर्मंबन्धानुरूपत । 
तच्च कर्म स्वहेतुभ्यो जीवास्ते शुद्धधशुद्धित ॥” 
कामादिकी उत्पत्ति रूप जो विविधतामय भाव ससार है, वह अपने-अपने 
कर्मबन्धनके अनुसार होता हैं । वह कर्म रागादि कारणोंसे उत्पन्न होता हैँ । वे 
ज़ीव शुद्धता और अशुद्धतासे समन्चित होते हैं । 
इस विषयमें टीकाकार आचार्य विद्यानन्दि अष्टसहस्रीमें लिखते हैं कि- 
“अज्ञान, मोह, भहकार रूप जो भाव ससार है, वह एक स्वभाववाले ईश्वरकी 
कृति नहीं है; क्योकि उसके कार्य सुख-दु खादिमें विचित्रता पाई जाती हैं। 
जिस वस्तुके कार्यमें विचित्रता पाई जाती हैं वह एक स्वभाववाले कारणसे उत्पन्न 
नहीं होती । जैसे घान्याकुरादि अनेक विचित्र कार्य अनेक शालिबीजादिसे 
उत्पन्त होते हैं, उसी प्रकार सुखदु खादि विचित्र कार्यमयय यह ससार है। वह 
एक स्वमाववाले ईदवरकी कृति नही हो सकता । कारणके एक होनेपर कार्यमें 
विविधता नही पाई जाती । एक धान्य बीजसे एक ही प्रकारके घान्य अकुरकी 
उत्पत्ति होगी । जब इस प्रकार नियम हैं तब काल, क्षेत्र स्वभाव, अवस्थाकी 
अपेक्षा भिन्‍न शरीर, इन्द्रिय आदि रूप जग्रतुका कर्त्ता एक स्वभाववाले ईदवरकों 
मानना महान्‌ आइचर्य प्रद है |” 





१ देखो, पृ० २६८ से २७३ पर्यन्त, अष्टसहस्री । 
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यहाँ एक स्वभाववाल ईद्वरकी कृति, यह विविधतामय जग्रत्‌ नही बन 
सकता, इतनी बात तो स्पष्ट हो जाती है। किन्तु, यह कर्म विविधतामय 
आन्तरिक जगत्‌का किस प्रकार कार्य करता है, यह बात विचारणीय हैं । कारण, 
कोई व्यक्ति अन्धा है, कोई लेंगडा, कोई मूर्ख है, कोई बुद्धिमानू, कोई भिखारी 
है, कोई घनवान्‌ , फोई दातार है, कोई कजूस , कोई उन्मत्त हैँ, कोई प्रवुद्ध , 
कोई दुर्बल हैं तो कोई शक्तिशाली । इन विभिन्‍न विविधताओका समन्वय कर्म- 
सिद्धान्तके द्वारा किस प्रकार होता है ? 


कुन्वकुन्द स्वासी इस विपयका समाघान करते हुए लिखते हैं कि--जिस 
प्रकार पुरुषके द्वारा खाया गया भोजन जठराग्निके निमित्तसे मास, चरवी, रुघिर 
आदि रूप परिणमनको प्राप्त होता है, उसी प्रकार यह जीव अपने भावोंके 
द्वारा जिस कर्मपुञ्जको-कार्माण वर्गणाओऊों ग्रहण करता है उनका, इसके तीक्न, 
मन्द, सध्यम कपायके अनुसार विविध रूप परिणमन होता है । पृज्यपाद स्वामी 
भी इस सम्बन्धमें भोजनका उदाहरण देते हुए समझाते हैं कि जिस प्रकार 
*जठरास्निके अनुरूप आहारका विविध रूप परिणमन होता है, उसी प्रकार 
तीत्र, मन्‍्द, मध्यम कपायके अनुसार कर्मोके रस तथा स्थितिमें विशेण्ता आती 
है । इस उदाहरणके द्वारा प्रात विषयका भलीभांति स्पष्टीकरण होता है कि 
निमित्त विद्येषसे पदार्थ कितना विचित्र और विविध परिणमन दिखाता है । हम 
भोजनमें अनेक प्रकारके पदार्थोको ग्रहण करते हैं । वह वस्तु इलेप्माशयको प्राप्त 
करती है, ऐसा कहा गया है । पश्चात द्रव रूप घारण करती है, अनन्तर पित्ता- 
शयमें पहुँचकर अम्लरूप होती हैं। बादमें वाताशयको प्राप्त कर वायुके द्वारा 
विभकक्‍त हो खल भाग तथा रस भाग रूप परिणत होती है। खल भाग मल- 
मूत्रादि रूप हो जाता है और रस भाग रक्त, मास, चरवी, मज्जा, वीर्य रूप 
परिणत होता हैं । यह परिणमन, प्रत्येक जीवमें भिन्‍न-भिन्‍न रूपमें पाया जाता 
है। स्थूल रूपसे तो रक्त, मास, मज्जा आदिमें भिन्‍नता मारछूम नही होतो 
किन्तु सृक्ष्मतया विचार करनेपर विदित होगा कि प्रत्येकके रक्त आदियें 
व्यक्तिकी जठराग्निके अनुसार भिन्‍नता पाई जाती है। भोज्य वस्तु समान 
कार्माणवर्गणा इस जीवके भावोकी तरतमताके अनुसार विचित्र रूप घारण 
करती हैँ । इस कर्मका एक विभाग ज्ञानावरण कहलाता है, जिसके उदय होनेपर 


१ “जह पुरिसेणाहारों गहिमो परिणमइ सो अणेयविह । 
ससवसारुहिरादिभावे उयरग्गिसजुत्तो ॥--समयप्राभुत १७९ । 
२ “जटठरामग्न्यनुख्पाहारग्रहणवत्तीव्रमन्दमब्यमकषायानुरूपस्थित्यनु भवविश्येषप्रति- 


पत्त्यथंम्‌ ।/ -स० सि० ७॥२। है 
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भात्माकी ज्ञानज्योति ढक जाती है और कभी न्‍्यून, कभी भधिक हुआ करती 
है । इस कर्मकी तरतमताके अनुसार कोई णीव अत्यन्त मूर्ख होता हैं तो कोई 
घमत्कारपूर्ण विद्याका अधिपति बनता है । कमसे-कम ज्ञान-शक्ति दवकर एकेन्द्रिय 
जीवोमें अक्ष रके अनन्तवें भागपनेको प्राप्त होती है और इस ज्ञानावरण-ज्ञानको 
ढाँकनेवाले कर्मके दूर होनेपर आत्मा सर्वश्ञताकी ज्योतिसि अलकृत होता है । 
जगत॒में बौद्धिक विभिन्‍तताका कारण यह ज्ञानावरण कर्म है। आत्माकी दर्शन- 
शक्तिपर आवरण फरने वाला दर्शनावरण कर्म है। इस जीवको स्वाभाविक 
निर्मल बात्मीय आनन्दसे वचित कर अनुकूल अथवा प्रतिकूल पदार्थोर्मे इन्द्रियोके 
हारा सुख-दु खका अनुभव करानेवाला वेदनीय कर्म है। मदिराको पोनेवाला 
व्यक्ति ज्ञानवान्‌ होते हुए भी उनन्‍्मत्त वन उत्पथगामी होता है, इसी प्रकार 
मोहनीय कर्मरूप मद्यके ग्रहण करनेके कारण अपनी आत्माको भूल पुदुगल तत्त्वमें 
अपनी आत्माका दर्शन कर अपनेको समझ्षनेका प्रयत्त नही करता । यह मोहकर्म 
कर्मोका राजा कहा जाता हैं। दृष्टिमें मोहका असर होनेपर यह जीव विपरीत 
दृष्टिवाला बन शरोरको आत्मरूप ओर भआत्माको शरीररूप मानकर दुखी 
होता है । हि 

इस मोहके फन्देमें फेंसा हुआ अमागा जीव अपने भविष्यका कुछ भी ध्यान 
न रख इन्द्रियोंके आदेशानुसार प्रवृत्ति करता है । कभी-कभी यह दोलतरामजोके 
छब्दोंमें सुरतरू जार कनक बोवत है” और बनारसीदासजीकी उद्बोधक 
वाणीमें यह-- 


“कायासे विचारि प्रीति माया हीमे हार जीति, 

लिये हठ-रीति जेसे हारिलकी लकरी। 

चुगुलके जोर जैसे गोह गहि रहै भूमि, 

त्यो ही पाँय गाडे पे न छाँडे टेक पकरी ॥ 

मोहकी मरोर सो भरमको न ठोर पावे, 

धावे चहुँ ओर ज्यो बढावे जारू भकरी। 

ऐसी दुरुद्धि भूलि झूठके झरोखे झूलि, 

फूली फिरे ममता जज्जीरन सो जकरी ॥रेणा” 

-नाटक समयसार, सर्वविशुद्धिदार । 
घडीमें मर्यादित कालके लिए चामी भरी रहती है । मर्यादा पूर्ण होनेपर 
घडीकी गति बन्द हो जाती है । इसो भाँति आयु नामके कर्म द्वारा इस जीवकी 
मनुष्य, पशु-पक्षी आदि योनियोंमें नियत कार पर्यन्त अवस्थिति होती है । 
काल-मर्यादापूर्ण होनेपर जीव क्षण-मर भी उस शरीरमें नही रहता । इस आयु- 
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फर्मफे कारण ही गा जीय जम्मा-मरणगा सेठ सोडा करता है। इस रास्यको ने 
जानेफर शछोग जीगनकों ईष्यर्गी एगा और मृत्यतों परमास्मागों इच्छा यह 
दिया मरते [[ । मिन्‍्तु परमात्माने) साथ जगत भरें प्राणिमोंफे जीवन तथा 
मरणंया शवारण सग्यन्ध जोहता उस सबि शमदको सवटोंने सिन्‍्पमें रुमा देसे 
जैसी मात होगी । गयार्में गए आग धर्म / जिसके बनुमार सा जीयनकी घड़ी 
ज्य एक भाभी भरी खाती ऐ घष्यी है । दिप, सेदना, भष, घग्प्रप्रहार, समदेश 
हादि मरण गए ही पक्डि भी घिगरू मरती / । इसीका परिषाम सकाल- 
मरण गहखाता है । ध्सवा ता पर्ग यह ८ कि पसमे विर्धारित पूर्ण आयूफों भोगे 
निना मारण-गिशेद्सि ऋग्पवारमे प्राशोगा गिसर्णी कर सा छकाइ-यरण है । 
धााउनमर एं द्वारा भाप बशो को शो जाती है पर प्रयता करनेपर भी पूर्ण 
निव्षित शाइमे बुद्धि वही होती । इगगा गारण पहीकी भाभीसे ही रूप्ट ज्ञात 
शिया जा समता । इस शादी क्रशर्सों भोर्र भी नही बचा सासा । आान्‍्म- 
इर्दान, भाव्म-योग और जाता तिमग्तता इस रताघग मार्गसे हो आत्मा मृत्यमे 
शप्तते बस समता ए। स्पा प्रस्येष्यों इससे आगे मस्तक झुगाना पढ़ता है । 
विध्यकी सारी णगित और सम्पूर्ण शमिशशाणियोर। सहगोग भी धाण-भरमगे लिए 
निद्चित छोवमसमें यूट्ि नहों कर सकता। प्रदुद्ध कयि वितलती सामिक चात 
पते (-- 
"सुर असुर रागाधिप जेते । मृग ज्यों हरि काल देते 
मणि मन्त्र तन्‍्त्र बहु होई | मरतें न बचावे कोई ॥/ 
>दोएतराम छहुटाला । 
जिए प्रशार चित्रकार अपनी तूलिया गौर विधिध नगोफ़े योगसे सुन्दर 
अथवा भीषण आदि सबिलोगो घनागा बच्ता हैं, उसी प्रकार नामकर्म-हूपी 
चितेरा एस जीवको भछे-युरे, दुबले पतले, मोटे-्ताजे, छूले-लेंगडे, फुबडे, सुन्दर 
अथवा रा>गछे दधारीरमें रथान दिया फरता है । एस जीवगी अगणित भाकृतियो 
ओर विधिघ प्रकारफे घरीरोका निर्माण नामकर्मकी कृति है । विश्वकी विचित्रता- 
में नाम-कर्मस्पी चितेरेकी कला अभिव्यवत होती है। घुभ नाम-कर्मक्रे प्रभावसे 
मनोज्ञ और सातिशय अनुपम घारोरका लाभ होता हैं। अशुभ नाम-कमके कारण 
निन्दनीय असुहावनी शारीरिक सामग्री उपलब्ध होती हैं । जो लोग जगत॒का 
निर्माता फिसी विधाताया ज्प्टाको बताते है, यथार्थम्में वह इस नामकर्मके 
सिवाय और फोई दूसरो वस्तु नही है। आचार्य भगवज्जिनसेनने 'इस नाम 
कर्मको हो वास्तविक ब्रह्मा, ख्रप्टा अथवा विधाता कहा हैं ।” एकफेन्द्रियसे लेकर 





१ “विधि श्रष्टा विधाता च दैव कर्म पुराकृतम्‌ । 
ईद्वरश्चेति पर्याया विज्ञेगा कर्मवेधतल ॥“-महापुराण ३७।४। 


कम्मसिद्धान्त १६७ 


पंचेन्द्रिय पर्यन्त चौरासी लाख योनियोंमें जो जीवोकी अनन्त भाकृतियां हैं । 
उसका निर्माता यह नाम-कर्म है । इस नाम-कर्मके द्वारा बनाए गए छोटेसे-छोटे 
ओऔर बडेसे-वडे शरीरमें यह जीव अपने प्रदेशोकों सकुचित अथवा विस्तृत कर 
रह जाता हैँ। शरीरके बाहर आत्मा नही रहता । और न शरीरके एक अश 
मान्रमे ही जीव रहता हैं। आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्तवक्रवर्तीनी लिखा है--- 


“अणुगुरु-देहएमाणो._ उवसहारप्पसप्पो. चेदा। 
असमुह॒दो ववहारा णिज्चयणयदों असखदेसों वा ॥१०॥” 
-द्रग्यस ग्रह 

“जीव व्यवहार्से अपने प्रदेशोके सकोच अथवा विस्तारके कारण छोटे, बडे 
शरीर, समुद्घात मवस्थाको छोडकर, होता हैं। निश्चय नयसे यह जीव 
असख्यातप्रदेशी है ।' 

शकराचाय॑ कहते हैं कि-शरीर प्रमाण आत्माको माननेपर शरीरके समान 
आत्मा अविनाणी नही होगा भौर उसे विनाशशील माननेपर परम-मुक्ति नहीं 
मिलेगी । उनकी धारणा हैँ कि मध्यमपरिमाणवाली वस्तु अनित्य ही होती हैं । 
नित्य होनेके लिए उसे या तो आकाश के समान व्यापक होना चाहिये मथवा 
अणुके समान एक प्रदेशी होना चाहिए। यह कथन कल्पनामात्न है। पंयोकि यह 
तर्ककी कसौटीपर नहीं टिकता । अणु परिमाण और मह॒त्‌ परिमाणका नित्यताके 
साथ अविनाभाव सम्बन्ध नही है ओर न मध्यम परिमाणका बनित्यताके साथ 
कोई सम्वन्ध है । इसके सिवाय एकान्त नित्य अथवा अनित्य वस्तुका सद्भाव भी 
नही पाया जाता । वस्तु द्वव्यदृष्टिसि नित्य और पर्याय दृष्टिसे अनित्य हैँ | यह्‌ 
बात हम पिछले अध्यायमें स्थाह्मादका विवेचन करते हुए स्पष्ट कर चुके है । 

आचार्य अनन्तवीयते प्रमेयरत्नमालामें आत्माको शरीरप्रमाण सिद्ध किया है । 
क्योकि, आत्माके ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य लक्षण गुणों की सर्वागर्में उपलब्धि 
होती है ।' 

सर राघाकृष्णनूने शकराचार्यकी पूर्वोक्त दृष्टिका उल्लेख करते हुए कहा 
है कि-इन आक्षेपोका जैन लोग उदाहरण देकर समाधान करते हैं। जैसे-घडेके 
भीतर रखा गया दोपक घटाकाशको प्रकाशित करता है और बडे कमरेमें रखे 
जानेपर वही दीपक पूरे कमरेको भी प्रकाशित करता हैं। इसी भाँत्ति, भिन्‍न- 


१ “तदसाधारणगुणा ज्ञानदर्शनसुखवीयंलक्षणास्ते च सर्वागीणास्तत्रैच 
चोपलम्यन्ते ॥? -पृ० १८२। 


१६८ जैेनशासन 


भिन्‍न शरीरोके विस्तारके अनुसार जीव सकोच ओर विस्तार किया करता हैं! ।” 
यह विपय तत्त्वार्थमुत्नके निम्नलिखित सूत्रसे सरलतापुर्वक स्पष्ट हो जाता है-- 
“प्रदेशसहारविसपश्िा प्रवीपवत्‌” (५)१६) | 


जिस प्रकार कुम्मकार मृत्तिका आदिको छोटे बडे घट आदिके रूपमें परिणत 
कर दिया करता है उसी प्रकार छोटे बड़े भेदोसे विमुक्त इस जीवकों गोन्न-कर्म 
कभी तो उच्च कुलमें जन्म धारण कराता है, कभी हीनसस्कार, दृपित आचार- 
विचार एव हीन प्रम्परावाले कुलोमें उत्पन्त कराता है। सदाचारके आधारपर 
उच्चता और कुलीनता अथवा अक्ुलीनता गौर नीचताके व्यवहारका कारण 
उच्च-नीच गोत्र कर्मका उदय है । आज वर्णव्यवस्था सम्बन्धी उच्चता-नीचता 
पोराणिकोकी मान्यता मानी जाती है, किन्तु जैन-शासनमें उसे ग्रोत्र कर्मका कार्य 
बताया है । पवित्र कार्यके करनेसे तथा निरभिमान वृत्तिके द्वारा यह जीव उच्च 
सस्कारसम्पन्न वदपरम्पराको प्राप्त करता है। शिक्षा, वस्त्र, वेष-भूपा आदिके 
आधारपर सस्कार तथा चरित्र-हीन नीच व्यक्ति शरीरपरिवर्तन हुए बिना उच्च 
गोत्रवाले नही वन्त सकते, वयोकि उच्च गोत्रके उदयके लिएं उच्च सस्कारपरम्परामें 
उत्पन्न शरीरको नोकर्म माना है ।* 
जीव बहुत कुछ सोचता हैँ । बड़ें-वडे कार्य करतेके मनसूवे भी बाँधता है । 
अनुकूल साधन भी हैं । फिर भी वह अपनी मनोभावनाको पूर्ण नही कर पाता । 
क्योकि अन्तराय नामका कर्म दान, लछाभ आदियमें विष्च उपस्थित कर देता है ! 
दातारने किसी व्यक्तिकी दीन अवस्था देख दयासे द्रवित हो अपने भण्डारीको 
दान देनेका आदेश दे दिया, फिर भी, भण्डारी कोई-न-कोई विध्न उपस्थित कर 
देता है, जिससे दाता के दानमें और याचकके लाभमें विघ्त आ जाता हैं। इस 
अन्तराय कर्मका कार्य सदा बने-बनायें खेलको बिगाड, रगमें भग कर देने का 
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कमंसिद्धान्त १६९, 


रहा करता है | हर एक प्रकारके वैभव और विभूतिके मध्यमें रहते हुए भी यदि 
भोगान्तराय, उपभोगान्तरायका उदय हो जाए तो 'पानीमें भी मीन पियासी- 
जैसी विचित्र स्थिति शारीरिक अवस्था आदिके कारण उत्पन्न हो सकती है । 

एन आठ कर्मों ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय तथा अन्तरायको घातिया 
कर्म कहते हैं, वयोकि ये आत्माके गुणोका घातकर जीवको पगु बनाया करते हैं । 
वेदनीय, आयु, नाम और गोतन्रको अधातिया कहते हैं क्योकि ये आत्माके गुणोको 
क्षति नही पहुँचाते । हाँ, अपने स्वामी मोहनीयके नेतृत्वमें ये जीवको परतन्त्र 
बना सच्चिदानन्दकी प्राप्तिमें वाघक अवष्य बनते हैं । 

इन कर्मोमिं ज्ञान, दर्शन आदि आत्मगुणोंके घात करनेकी प्रकृतिस्वभाव प्राप्त 
होनेको प्रक्ृतिबन्ध कहते हैं । कर्मकि फलदानकी कालमर्यादाको स्थितिबन्ध कहा 
है । कार्माण वर्गणाओके पुजमें ज्ञानावरण आदि रूप विविध कर्म-शवितिके परमा- 
णुओका पुृथक-पृथक विभाजन प्रदेशवन्ध है । और, गुहीत कर्म-पुण्जमें फल-दान 
धक्ति-विपाक प्राप्ति को अनुभाग-वन्ध कहते हैं । इन कर्मोके अनन्त भेद हैं । 
स्थूल रूपसे १४८ भेदोका जिम्हें कर्म-प्रकृति कहते हैं, वर्णन किया जाता है । 
इस रचनामें स्थान न होनेसे इसके विद्योप भेदोका वर्णन करनेमें हम असमर्थ हैँ । 
विशेष जिज्ञासुओको गोम्मटसार कर्मकाण्ड शास्त्रका अभ्यास करनेका अनुरोध है । 
"आचार्य नेमिचन्द्ध सिद्धान्तचक्रवर्त्तीने कर्मोकी वन्‍्ध उत्कर्षण, अपकर्षण, सक्रमण, 
उदय, उदीरणा, उपशम, सत्त्व, निधत्ति और निकाचना रूप दस अवस्थाएँ बताई 
हैं। मन, वचन, कायकी चचलतासे कर्मोका आकर्षण होता है । पष्चात्‌ वे 
भात्माके साथ बेंघ जाते हैं। इसके अनन्तर अपनी अनुकूल सामग्रीके उपस्थित 
होनेपर वे कर्म अपना फलदान-रूप कार्य करते हैं, इसे उदय कहते हैं। 
कर्मोके सदभावकों सत्त्व कहा हैं। आत्मनिर्मलताके द्वारा कर्मोको उपशान्त 
करना उपशम हूँ। भावोके द्वारा कर्मोकी स्थिति, रसदान शक्ितिमें वृद्धि 
करना उत्कर्षण और उसम हीनता करना अपकर्षण है । तपश्चर्या अथवा 
अन्य साधनोसे अपनी मर्यादाके पहिले ही कर्मोको उदयावलीमें लाकर उनका क्षय 
करना उदीरणा हैँ । कर्मोकी प्रकृतियोका एक उपभेदसे अन्य उपभेद रूप परि- 
वर्तन करनेको सक्रमण कहते हैं। उदीरणा और सक्रमण रहित अवस्थाको निवत्ति 
कहते हैं । जिसमें उदीरणा, सक्रमणके सिवाय उत्कर्षण और अपकर्षण भी न 
हो, ऐसी अवस्थाको निकाचना कहते हैं । 

इससे यह वात विदित होती है कि जीवके भावोंमें निर्मलता अथवा मलिन- 
ताकी तरत्तमताके अनुसार कर्मोके बन्च आदिमें होनाधिकता हो जाती है | विलम्बसे 


१ गोम्मटसार गाथा, ४३६-४४० । 


१७० जेनशासन 


उदगगे आनेवाले और अधिक फाल तक रस देनेवाले फर्मोफो असमयमें भी उद्ययमें 
लाया जा सकता है । सभी-क्भी योगबलफे जाग्रत्‌ होनेपर,कर्मोकी राधि, जो 
रागरो-भपरिमित फालपर्यन्त अपना फठ चसाती, वह ४८ मिनिट-२ घडीके 
भीतर ही नप्ट फी जा राकतो है। अन्य सम्प्रदायोकी कर्मके बिपयमें यह धारणा 
१-नाभुकत क्षोपत्ते कर्स'-बिना फल भोगे कर्मका क्षय नही होता ।' पर णैन- 
णागनमें सर्वत इस बातका समर्यन न्ठी किया जा सकता। निकाचना और 
निभत्ति अवस्थाको प्राप्त कर फर्म अथध्य अपने समयपर फड देंगे । फिन्तु अन्य 
फर्म असमयमें भी अल्प पाल देकार अथवा बिना फठ दिये भी निकल जाते हैं । 
यदि ऐसी प्रक्रिया न होती, तो गनम्तकफालसे आत्मापर छदे हुए कर्मेफ़ि क्रणमे 
जीवफी मुगित फैसे हो सकती थी ? जीवमें अवर्णनीय शमित हैं । यदि वह 
सत्पय राटगको सम्हाल ले, तो कर्म शन्ुकी दूर होने देर न लगे । फर्म अपना 
फल देफर आत्मामे पृथक हो जाते ई । फ्रम-क्रमसे कर्मोफ़ा पृथक होना 'निर्जरा/ 
माहलाता हैँं। समस्त कर्मकि पृथझ होनेंको मोक्ष” महते हूँ । आात्मासे कर्मेकि 
सम्बन्यविष्छेद होनेकों ही फर्माफा नाश्ष कहते हूँ । ययायमें पुदूगलका वया, किसी 
भी द्रव्यका सर्वया नाश नही होता । पुदुगलकी फर्मत्व पर्यायके क्षयकों सर्म-क्षय 
फहते हैं । 

स्वामी समन्तभव्नने लिया है! कि अरातृझा जन्म और सत्‌का विनाश नहीं 
होता । दीपकके वुशनेपर दीपकका नाश नहीं होता, जो पुद्गलकी पर्याय प्रकाश 
रूप थी, वही अन्धकार रूप हो जाती हैं। इसी प्रफार पुदुगलमें कर्मत्व दाक्ति- 
का न रहना 'कर्म-क्षय' कहा जाता हैं। वर्योकि सतुका अत्यन्त विनाश असम्भव 
है। फर्मोफे बन्धफ़े कारणोका उल्लेख करते हुए तत्त्वार्थमूत्रकार कहते है--- 

“मिथ्याददंनाविरतिप्रमादकपाययोगा वन्धहेतव. ।“-८।॥१ 


सत्य स्वरूप अनेकान्त दृष्टिफा परित्याग कर एकान्त दृष्टिमें सलग्न होना 
मिथ्यादर्शन हैं। अध्यात्म-शास्प्रमें, शरीर आदियें आत्माकी आन्तिको मिथ्या- 
दर्शन कहा है। मिथ्यादर्शन सहित भात्मा बहिरात्मा कहलाता है । समाधिशतकमें 
लिखा हँ--- 


“बहिरात्मा द्वारीरादी जातात्मश्रान्तिरान्तर । 
चित्तदोषात्मविश्रान्ति परमात्मातिनिर्मल ॥ 





१ “जैदासतो जन्म सतो न नाझ्यो दीपस्तम पुदुगलभावतो5स्ति ॥। 
न्चु० स्वयम्भू ० २४ 
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शरीरादिकमें भात्माकी अआन्ति धारण करनेवाला बहिरात्मा हैं। मन, 
दोप और आत्माफे विपयमें आन्तिरहित अन्तरात्मा हैं। कर्ममलरहित पर- 
भात्मा है । 

आंत्म-विकासफे परिज्ञान निमित्त मापदण्डके रूपमे तीर्थकरोने जीवकी 
चौदह अवस्थाएँ, जिन्हें गुणस्थान कहते है, बतलाई हैं | वहिरात्मा विकरासविहीन 
हैं, इसलिए उसकी प्रथम अवस्था मानकर उसे सिय्यात्वगुणस्थान चताया है । 
तत्वज्ञानकी जागृति होनेपर जब वह अन्‍्तरात्मा बनता हैं तब उसे चतुर्थ 
भात्मविकासकी अवस्थावाल्‍ा-अविरत सम्यरदुष्टि कहते हैं ॥ उस अवस्थामें वह 
आत्म-शक्तिफे वैभव भौर फर्मजालकी हानिपूर्ण स्थितिको पूर्ण रीतिसे ममझ तो 
जाता है, किन्तु उसमे इतना आत्मबल नहीं है कि वह अपने विष्वासके बनुसार 
साधना पथमें प्रवृत्ति कर सके । वह इन्द्रिय और मनपर अकुश नही लगा पाता; 
इसलिए उसकी मनोवृत्ति असयत-भविरत होती है । 


घीरे-घीरे बल-सम्पादन कर वह सकलल्‍पी हिंसाका परित्याग कर कमसे कम 
हिंसा करते हुए सयमका यथाशक्ति अम्यास प्रारम्भ कर एकदेश-आशिक सयमी 
अथवा ब्वती श्लावक नामक पचम गुणस्थानवर्ती बनता है भर जब वह हिसादि 
पापोका पूर्ण परित्याग करता है तब उस महापुरुषकों आत्म-विकासकी छठवी 
फक्षावाला दिगम्बर-मुनिका पद प्राप्त होता हैं। वह साधक जब कपायोको मन्द- 
कर अप्रमत्त होता हैं तब प्रमाद रहित होनेके कारण अप्रमत्त नामक सातवी 
अवस्था प्राप्त होती हैँ | इसी प्रकार क्रोघादि शन्रुओका क्षय करते हुए वह आठवी, 
नवमी, दसवी, वारहवी अवस्थाको (उपशम करनेवाला ग्यारहवी श्रेणीको) प्राप्त 
करते हुए तेरहवें गुणस्थानमें पहुँच केवली, सर्वज्ञ, परमात्मा गादि शब्दोंसे 
सकीतित किया जाता है । यह आत्मा चार घातिया कर्मोका नाश करनेसे विशेष 
समर्थ हो अरिहन्त कहा जाता हैं। आत्म-विकासकी छठवीसे बारह॒वी कक्षा 
तकके व्यक्तिको साधु कहते हैँ । उनमें जो तत्त्व-ज्ञानकी शिक्षा देते हैं, उन्हें 
उपाष्याय कहते हैं। जिनके समीप तपस्वी छोग आत्मसाधनाके विपयमें शिक्षा- 
दीक्षा प्राप्त करते हैं, ओर जिनका अनुशासन प्रसन्ततापुर्वक स्वीकार करते हैं, 
उन सत्पुरषको क्षाचार्य कहते हैं । आचार्यका पद बडा उच्च और पवित्र है । 
क्षष्यात्मके घिश्व-विद्यालयमें जितेन्द्रियताकी प्रथम श्रेणीमें परीक्षा उत्तीर्ण कर 
स्वरू्पोपलूब्धिके प्रमाणपत्रको पानेवाले पुण्यशाली पुरुषोत्तमको आचार्यका पद 
मिलता है। ऐसे ही आचार्य धर्मतत्त्वका प्रतिपादन करनेके लिए उपयुंवत माने 
गए हैं । 

कैवल्यकी उपलब्धिके अभन्तर आत्माके प्रदेशोकी स्पन्दन-रहित्त अवस्थाकों 
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आताविकासकी चौदहवी अयोगफेव्ली नामझी प्रतिष्ठा प्राप्त होती है । वहाँ धेष 
फरमाका क्षयफर आत्माफी परिशुद अवस्था मिलती है । उन्हें सिद्ध परमात्मा कहते 
हैं। ये समार-परिभ्रमणफे प्रपचने सदाफे लिए मुक्त हो जाते है । 

वे सिद्ध परमात्मा महाझधि धनारसोदासजीके शब्दोमे एस प्रऊार वणित किए 
गा हैं--- 


“अविनाणी अधिकार परमरसघधाम हो। 
रामाधान राखज्ञ सहज अभिराग हो॥ 
शुद्ध बुद्ध अविरुद्ध अनादि अनन्त हो। 
जगत सिरोमनि सिद्ध सदा जयवत हो ॥” 
आ्चाटक ममयसार ४ | 
नर ३ >( 
“ध्यान अगनि कर कर्म-कलक रावे दहे । 
नित्य निरजन देव 'स्वस्पी” ह्व॑ रहै॥ 
हे ज्ञायकके_ आकार ममत्व निवारि के। 
सो परमातम सिद्ध” नमूं सिर नायके ॥” 
+-मभिद्ध पूजासे । 


गरिहन्त भगवान्‌ विश्वन्तल्याण निमित्त अपनी अनेकान्तमयी वाणीके द्वारा 
उपदेश देते हुए मनुष्य, पशु-पक्षी, देव आदि सभी प्राणियोको परितृप्त करते हैं । 
ससास्-समुद्रमें डबते हुए जीवोॉफी सन्तरणका मार्ग बतानेके कारण उन्हें तीयंकर 
कहा करते हैँ । ऐसे हो महा महिमाशाली लोक़ीत्तर आत्माको लोक-भापामों 
अवतार पुरुष कहते हैँ । जैनधर्ममें भगवद्गीताके अवतारवादका समर्थन नही है । 
गीताकार बताते हैं कि, जव घर्मके प्रति सलानि उत्पन्न होती हैं मौर अधर्मकी 
अभिवृद्धि होती है उस समय परमात्मा आकर उत्पन्न होते हैं । घर्म-सस्थापन 
और पापके विनाशार्थ कृष्ण कहते है कि--मैं प्रत्येक युगर्में पुन पुव उत्पन्न 
होता हूँ ।" जैनशासन परमात्माको सासारिक जीवन धारण करनेकी बातकों 
असभव जानता है । राग, हेप, मोह आदि विकारोसे अतीत वह परमात्मा क्यो 
आकर नीची अवस्थामें पहुँच मोहजालको रचता फिरेगा। आचारय॑ रविषेणने 


१ “यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत । 
अम्युत्यानमघर्मस्य तदात्मान सुजा म्यहम्‌ ॥६॥ 
परित्राणाय साधूना विनाज्ञाय च दुष्कृताम्‌ । 
घरसस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे ॥७॥” “गीता ञ० ४ । 


कम सिद्धान्त १७३ 


लिखा हैं कि “जब जगतुमे अनर्थ और पापका प्रवाह प्रचुर परिमाणमें बहने 
लगता है तव मानव-समाजमेंसे ही कोई विशिष्ट व्यक्ति अपनी आत्माको विकसित 
कर तथा समुन्नत बत्ताकर तीथंकर परमात्मा बनता हैँ और विश्वहितप्रद 
उपदेश दे प्राणियोंका उद्धार करता है ।” अवतारबादमें परमात्माको साधारण 
मानवक़े घरातरूपर उत्तारा जाता है, जब कि जैनदृष्टिमें साघारण मनुष्यको 
विकसित कर प्रवुद्ध महामानवके पदपर प्रतिष्ठित करा उस पुण्य-मूतिके द्वारा 
सावंधर्मकी देशना वताई गई है । 
इस प्रसगमें यह भी बता देना उचित जेंचता है कि साधु, उपाध्याय, 
आचार्य, अरिहन्त और सिद्ध इन पच परमेष्ठी नामसे पृज्य माने जानेंवाले 
भात्माओमें रत्नत्रयधर्मके विकासकी हीनाधिकताकी अपेक्षा मिन्‍नता स्वीकार की 
जाती हैं। वीतरागताका विकास जिन-जिन आत्माओमें जितना-जितना होता 
जाता है, उतनी-उतनी आात्मामें पूण्यताकी वृद्धि होती जाती हैं। परिम्रहका 
त्याग किये बिना पूज्यताका प्रादुर्भाव नहीं होता । इस वीतराग दृष्टिके कारण 
ही जिनेन्द्र मगवानूकी शान्त ध्यानमग्न मूर्तियों अस्त्र-शस्त्र, आभूषण आदिका 
अभाव पाते हैं । इस सम्बन्धर्में कविवर भूघषरदासजी कहते हैं-- 
“जो कुदेव छवि-हीन वसन भूषण अभलाषँं । 
बेरी सो भयभीत होय सो आयुध राखें॥। 
तुम सुन्दर सर्वांग, दान्रु समरथ नहि कोई। 
भूषण, वसत्त, गदादि-ग्रहण काहे को होई॥ १९। ” 
-एकीभावस्तोत्र । 
इस प्रकार वस्त्राभुपण आदिरहित सर्वाग सुन्दर जिनेन्द्र मूरतियोर्में कोई 
अन्तर नही मालूम होता । और, यथार्थमें देखा जाय तो कर्मोका नाशकर, जो 
भात्मत्वका निर्माण होता हैं उसमें व्यक्तिगत नामधाम आदि उपाधियाँ दूर हो 
जाती हैं । उनकी आराघनामे केवल उनके असाधारण गुणोपर ही दृष्टि जाती 
है । देखिप्रे, एक सगल पद में जैनाचार्य क्या कहते हैं--- 
“सोक्षमागंस्थ नेतार भेत्तारं कर्मभूभुतास्‌ । 
ज्ञातार विश्वतत्त्वाना वन्दे तद्गुणलब्धये ॥” 
यहाँ किसी व्यक्ति विशेषका नामोल्लेखकर प्रणामाञ्जलि अपित नही की 
गई है । किन्तु, यह स्पष्ट उल्लेख किया है कि जो भी आत्मा मुक्तिमार्गका नेता 


२१ “आचाराणा विषातेन कुदुष्टीना च सम्पदा । 
घर्मग्लानिपरिप्राप्तमुच्छ यन्ते जिनोत्तमा ॥४ 
-पद्मपुराण २०६, सर्य ५। 
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है, कर्म-पर्यद्॑का विनाश करनेबाला है ओर सम्पूर्ण विष्व-तत्त्वोका ज्ञाता है, उसे 
मैं प्रणाम वरता हैं। पूजनका यथार्थ घ्येय कोई छीकिक आकाक्षाकी तृप्ति नही 
हैं । साधक परमात्गपदसे कोई छोटी बस्तुकों स्वीकार करनेफे लिए तैयार नहीं 
है, अतएवं वह स्पष्ट शापामें---बन्दे तबृगुणलब्धये-उन गुणोकी प्राप्तिके लिये 
मैं प्रणाम फरता है--फहकर अपनी गुणोपासनाकी दृष्टिफों प्रकट करता हूँ । 

अश्हिन्त, सिद्ध आदिफी चन्दनामे भी यह गुणोपासनाझा भाव विद्यमान हैं । 

“णमो अरिहताण, णमो सिद्धाण ।” 

आदि मष पढते समय जैन दृष्टि स्पप्टठतया प्रकट होती है । कारण इसमें 
किसी व्ययितिका उल्लेप मे कर बीतराग-विज्ञानतासे अलमझृत जो भी आत्मा हो, 
उन्हें प्रणाम किया हूँ । 

महाकवि घनण्जयने लिया हँ--भगवान्‌, जो आपकी स्तुति फरते हुए आप 
अमुकक पिता अथवा अमुफ़े पुत्र हो यह पहफर आपकी महत्ताको बताते है और 
आपके कुलफो फीतिमान्‌ कहते हूँ, वास्तवमें वे आपकी महत्ताको नही जानते । 
नाटफ समयसारमें कहा है-- 

“जिन पद नाहि शरीर कौ, जिन पद चेतन माहि ॥ २८ ॥ 

सर्मवन्धनमें मुस्यता आत्माकी फपराय परिणतिकी रहा करती हैं। मलिन 
परिणामोसे जीव पाप-कर्मका सम्चय अधिक करता है और विशुद्ध परिणामोंसे 
वह पुण्य फर्मका अर्जन करता हैं । किन्‍्ही छोगोने वन्‍्धनका कारण अज्ञान बताया 
और मुवितका कारण ज्ञानको माना हैं किन्तु, यह कथन आपत्तिपूर्ण हैं। मोह- 
रहित अल्प भी ज्ञान कर्मवन्धका छेदन करनेमें समर्थ हो जाता है । परमात्म- 
प्रकाशमें पोगीद्धदेव लिखते हँ-- 

“वोरा वेर्गपरा थोव वि हु सिक्खिऊण सिज्ञति | 
ण हि सिज्ञति विरग्गेण विणा पढिदेसु वि सव्वसत्येसु ।।” 

वैराग्यसम्पन्त वीर पुरुष अल्पज्ञानके द्वारा भी सिद्ध पदको प्राप्त करते हूँ 
और सर्वशास्म्रोका ज्ञाता वैराग्यके बिना मुक्ति लाभ नहीं करता । 

भावपाहुडमे फुन्दकुन्द स्वांमीने लिखा है कि शिवभूति नामक अल्पन्नानी--- 
जिस प्रकार दाल भर छिलके जुदे-जुदे हैं, इसी प्रकार मेरा आत्मा भो कर्मोसि 
भिन्‍न है इस प्रकारके विशुद्ध भावसे-महाप्रभावशाली हो केवी भगवान्‌ हो गये । 
स्वामी कहते हैं-- 

“तुसमास घोसतो भावविसुद्धों महाणुभावों य। 
णामेण य सिवभूई केवछणाणी फुड जाओ ॥५३॥” 
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इस विषयको स्पष्ट करनेवाली प्रवोधपूर्ण कथा षद्प्राभृत टीकामें श्र्‌तसागर 
सुरिते इस भाति बताई है कि-एक शिवभूति नामक परम विरागी अल्पज्ञानी 
सत्पुरुषने गुरुदेवके समीप महात्रतकी दीक्षा ली। उन्हें शरीर और आत्मामें 
भिन्‍नताका अनुभव तो होता था, किल्तु इस विषयकों सुदुढ करनेके लिये गुरुने 
सिखाया-- तुषात्‌ साथो भिन्‍न इति यथा तथा छारोरात्‌ मात्मा भिन्‍न इति | 
एक समय शिवशभूति इन शब्दोको भूल गये । अर्थ जानते हुए भी शब्द नही जानते 
थे। एक समय उन्होने एक स्त्रीको दाल बनानेके लिये पानीमें उडदोको डाल 
छिलकोको पृथक्‌ करते हुए देख पुछा--'कि फुरुषे भवति इति ?”-तुम यह क्‍या 
कर रही हो ? सा प्राह-तुषसावान्‌ सिन्‍नान्‌ करोमि'-मैं दाल और छिलकोको 
पुथक्‌ करती हूँ । इतना सुनते ही शिवमृतिने कहा--“मया प्राप्तम्‌' मुझे तो मिल 
गया। इसके अनन्तर एक चित्त हो ध्यानमें मग्न हो गये और “अस्तमु ह॒र्तेन 
केवलज्ञान प्राप्प मोक्ष गत ” अन्तर्मुहूर्तमें केवलज्ञान प्राप्त कर मुक्त हो गए । 
स्वामी समन्‍्तमद्र समर्थ युक्तिके द्वारा इस विषयको स्पष्ट करते हुए लिखते 
हैं--पदि अज्ञानसे नियमत बन्घ माना जाए, तो ज्ञेय अनन्त होनेसे कोई भी 
केवली नही होगा । कदाचित्‌ अल्प-ज्ञानसे मोक्ष मान भी लें तो बहुत अज्ञानसे 
बन्ध हुए बिना न रहेंगा ।* ऐसी स्थितिमें समचन्‍्वयकारी मार्ग प्रदर्शित करते 
हुए आचार्यश्री लिखते हैं--मोहयुक्त अज्ञानसे बन्ध होता है, मोहरहित भज्ञान 
वन्धका कारण नही है । मोहरहित अल्पज्ञानसे मुक्ति प्राप्त होती है और मोह- 
युक्‍त ज्ञानसे मुक्ति नही मिलती ।* 
इस विवेचनसे कोई यह मिथ्या अर्थ न निकाले कि जैन-शासनमें उच्च-ज्ञानको 
अनावध्यक एच अग्राह्म बताया है । महान्‌ श्ास्त्रोके परिशोलूनसे राग, द्वेष आदि 
विकार मन्द होते हैँ, मनोवृत्ति स्फीत हो जीवन-ज्योतिको विद्ेष निर्मल बनाती 
हैं। स्वामी समन्‍्तभद्वने उच्च ज्ञान सम्बन्धी एकान्त दृष्टिकी दुर्बलताको स्पष्ट 
किया है, अन्यथा अभीक्षणज्ञानोपयोग न्ामकी भावता द्वारा तीर्थंकर प्रकृतिके 
बन्धका जिनागमसें वर्णन न किया जाता । वन्घतत्त्वके स्वहपको हृदयगम करतपेके 
लिये यह जानना गावध्यक है कि मनोवृत्तिके अधीन बन्ध, अबन्धकी व्यवस्था 


१ षट्प्राभुत ठोका प० २०१। 
२ “भज्ञानान्चेद्‌ ध्ुवो बन्धो ज्ञेयानन्त्यान्त केवली । 
ज्ञानस्तोकाद्विमोक्षद्चेदज्ञानाद्‌ बहुतोहल्यथा ॥। 
“-आप्तमीमासा ९६ । 
३ “अज्ञानान्मोहिनों बन्धो न ज्ञानादू वीतमोहत । 
ज्ञानस्तोकाच्च मोक्ष स्यादमोहान्मोहिनोधन्यथा ॥९८॥४* 
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है। ज्ञान भीर वैराग्यसम्पन्त व्यक्ति ससारके भोगोमें तन्मय और आसबत 
नही बनता हैं। राग, दहप, मोह आदिकी भयकर लहरोसे व्याप्त इस ससार- 
सिन्पुमें सुश साधक निमर्न न हो तीरस्थ बनाकर विपत्तियोंसे बचता हैं। 
का रण-- 

“तीरस्था. खलु जीवन्ति न तु रागाब्विगाहिन ।” » 


वाद्य प्रवृत्तिमें कोई विशेष अन्तर न होते हुए भी बवीतरागरभाव विशिष्ट 
ज्ञानी और भज्ञानीमें मनोवृत्तिकृत मदह्ान्‌ अन्तर है | इसलिये भोग, विपयादिके 
मध्यमें रहते भी निर्मोही ज्ञानी कविफे णब्दोमें 'करत बन्धक्की छठाछटीसी ।” 
उदाहरणके लिये बिल्‍्लोकों देखिये। अपने मुहमें वह चूहेको दवाती है, उस 
मनोवृत्तिमें और जब वह उसी मुहसे बच्चेको दवातों हैं, कितना अन्तर हैं । 
बच्चेकी पकडनेमें क्रूरता नहीं है, चूहेको पकडनेमें महान्‌ क्रूरता है। इसी 
प्रकार ज्ञानी और भज्ञानीकी भिन्‍न-निन्‍न मनोवृत्तिके अनुसार कर्मयन्धनमें अन्तर 
पडता है । 

मनो भावोकी समझानेके लिए जैन-सिद्धान्तमें एक सुन्दर रूपक बताया गया 
है । उसका वर्णन '8(8(८४घव्ाए! ,कलकत्तामें श्रमणवेलगोलाके जैनमठका उल्लेख 
करते हुए छपा था । उस वर्णनमें जैनमठकी दीवालपर अकित चित्रका इस प्रकार 
स्वष्टीकरण किया गया हँ-- 


्‌फ्रठ गरठज 7ाएाट्धाए एण धार तेटफालांड 3. घर गाल 88- 
ग्रतंजहु 79 थ ग्राधाहुए 0९९ पाठ ॥9ए6. पल्श(३ 0 एथ7005 गपटड, 
2077०६००शतगआाह् ६० धाढाए 76८89९९६ 007 शटि, 726 फांब्ण-पल्था€ते 
ग्रावा] (४८४5 0 वधिय धार ध०2, धार गाता8०, 8709 बाएं उठते मध्शा- 
वें द्वा० #250०८0ए०४ ९णाएथा क्षय छाए 00एट5, ध्याथ फाधाएं।28 
घाते धयाज 5उएए755,. 0० छागैनाव्शाल्ते ग्राथा ग्रालाणेर ज़ोएए:8 8 
शाधर्टी ८ फ्र्याएु०, 0पाॉ पी ग्राशा जाप पड जाएंल वध्याए 00 एलटाडढि- 


2७509 फ्वा5 व एथांएएा८९ ई07 पार पा (० ताक 


इन चिश्रोमें सबसे अधिक मनोरज्जक वह चित्र है जिसमें एक आमके वृक्षके 
नीचे छह व्यक्ति खडे हुए अकित हूँ । उनके अन्त करणमें जीवनके प्रति जिस 
प्रकारका भाव है तदनुसार उनके अन्त करणके विविध वर्ण बताये गये हैं । 
कृष्ण अन्त करणवाला वृक्षको जडमूलसे उखाडनेके प्रयत्नमें लगा हैं। नील, 
कापोत और पीत मनोवृत्तिवाले क्रम बडी डाल, छोटी डाल और लरूघु उप- 
शाखासे सन्तुष्ट हैँ । पद्म मनोवृत्ति वाला केवल एक ही भाम तोडकर तृप्त है । 
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किन्तु, शुक्ल अन्त'करणवाला पूर्णमानव शाल्तिपुर्वक गिरनेवाले फलकी प्रतीक्षा 
करता है ।” 

जन शास्त्रोमें उपयुक्त व्यवितयोके मनोभावोको 'लिश्या' नामसे वणित किया 
है। क्रोष, मान, माया, लोभ रूप कषायोसे कनुरण्जित मन, वचन, कायकी 
प्रवृत्तिको लिद्या कहते हैं। जिस व्यक्तिकी शुक्ल मनोवृत्ति होगी उसे आचार्य 
नेमिचन्ध) 'पक्षपातरहित, आगामी भोगोकी इच्छा न करनेवाला, सर्च जीवोपर 
समान दृष्टि, रागनद्व प तथा स्त्री-पुत्रादिमं स्नेहरहितपरण ति-सम्पन्न बताते हैं । 
उपयुक्त वृक्षके उदाहरणमें उस शान्‍्त भौर सन्तुष्ट व्यवितका भाव बताया है 
कि वह वृक्षकों तनिक भी पीडा बिना पहुँचाये गिरनेवाले आमकी प्रतीक्षामें है । 
उसकी कितनी उच्च्च मनोवृत्ति हैं। ऐसे साधुचेतस्क व्यक्ति गृहस्थ होते हुए भी 
सबके द्वारा आदरपात्र होते हैं । उस व्यक्तिकी तृष्णा, स्वार्थपरता झौर दुष्टता- 
को भी कोई सीमा है, जो अपनी मर्यादित आवश्यकताकी पूतिके सिवाय दूसरे 
बहुतोकी आवश्यकताओको सर्वदाके लिये सहार करनेपर उतारू हो वृक्षको जड- 
मूलसे उखाडना चाहता हैं । गोम्मटसारमें ऐसे मनोवृ त्तिवालेके चिह्न इस प्रकार 
वताए हैँ । वह अत्यन्त उग्र स्वभावयुक्त, जीवन भर वैरको न भुलनेबाला, 
निन्दनीय भाषणकर्तता, करुणा-घर्म आदिसे हीन, दुष्ट और किसीके समक्ष नम्न 
न होनेवाला कहा गया है । 

इन दोनो मनोवृत्तियोंके मध्यवर्ती जीवोका वर्णन उक्त चित्रके द्वारा हो 
जाता है । सिवनीके विशाल जैन मन्दिरमें वर्णित चित्रके सुन्दर भावको देख दो 
आगन्तुक हाईकोर्टके जजोने मनोभावोको व्यक्त करनेकी प्रवीणताकी हृदयसे 
सराहना की थी। मनोभावोका सुूक्ष्मतासे सफल सजीव चित्रण करनेमें जैन- 
शास्त्रकार बहुत सफल हुए हैं । और यह सफलता यात्रिक आविष्कारोकी 
अपेक्षा अधिक कठिन और महत्त्वपूर्ण है। अपने राजयोगमें श्री विवेकानन्द 
लिखते हैं-- वहिजंगतुकी क्रियाओोका अध्ययन करना अधिक भासान है, क्योकि 
उसके लिए बहुतसे यत्रोका आविष्कार हो चुका है, पर अन्त प्रकृतिके लिए हमें 
किन यन्त्रोंसे सहायता मिल सकती है ?” 





१ “णय कुणइ पक्खवाय ण विय णिदाण समोय सब्वर्सि। 
णत्यि य. रायद्दोसा णेहोवि य सुख्कलेस्सस्स ॥५१६॥ 
न्यो० जी० । 
२ “चडी ण मुचद् वेर भडणसीको य धम्मदयरहिओ। 


दुद्झो ण य एदि वस लक्‍्खणमेय तु किण्हस्स ॥५०८॥” ->गो० जी० । 
9२ 


१७८ जेनशासन 


एस फर्म-जालगे छूटनेके लिये आत्म-दर्शनके साथ विपयोके प्रति निस्पृहता 
पूर्वक सयत जीवन व्यत्तीत फरना आवश्यक है । 

एस कर्म-पिद्वान्त से यह बात स्पष्ट होती है कि वास्तवमें इस जीवका 
(शुभ-अशुभ फर्मके सिवाय) कोई अन्य न तो हित करता हैं और न बहित । 
मिथ्यात्व कर्मफे अधीन होकर घधर्म-मार्गका त्याग करनेबाला देवता भी मरकर 
एकेन्द्रिय वृक्ष होता है । धर्माचरणरहित चक्रपर्ती भी सम्पत्ति न॒ पाकर नरकमें 
गिरता हूँ। इरालिये अपने उत्तरदायित्वको सोचते हुए कि इस जीवनका भाग्य 
स्व-उपाजित कर्मोके अधीन है, धर्माचरण करना चाहिये । स्वामिकातिकेय मुनि- 
राजने उपर्युक्त सत्यको इस प्रकार प्रकाशित किया है- 


“ण य को वि देदि लच्छी ण को वि जीवस्स कुणइ उवयार । 

उवयार अवयार कम्म पि सुहासुह कुणदि ॥३१९॥ 

देवो वि धम्मचत्तो मिच्छत्तवसेण तस्वरों होदि। 

चक्की वि धम्मरहिओ णिवड॒इ णरए ण सम्पदे होदि ॥४३३॥ 
“-स्वाभिकातिकेयानुप्रेक्षा । 


आत्मजागतिके साधन-तीर्थस्थल 


सम्पूर्ण विश्वमें जो वातावरण है, वह प्राय राग, हवेप, मोहपूर्ण भावोको 
प्रेरणा दिया करता हैं । यद्यपि समर्थ सावक विरोवी वातावरणमें विशेष ब्ात्म- 
बलके कारण, आत्मसाधनाके क्षैत्रमें अबाधित गतिसे बढ़ता चला जाता हैँ । 
किन्तु मध्यम वृत्तिवाला मुमुक्षु योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप अनुकूल 
वातावरणके बिना अपने चित्तकी निर्मलता स्थिर रखनेमें बडी कठिनताका अनुमव 
करता हैं। इसी दृष्टिसि पडित आशाघरजोने घामिक गृहस्थको अपनी सावनाके 
अनुकूल गृह तथा जीवन-सहचरोका सम्बन्ध मिलानेका मार्ग सुझाया है । 
वातावरणका मनोवृत्ति पर कम असर नही पडता । स्थलविशेष स्मृतिपटलके 
समक्ष सदियों पहलेकी घटनाओको उपस्थित कर देता है, जिससे जीवनमें कभी- 
कभी ऐसी प्रेरणा मिलती है, जो बडे-बडे ग्रन्थो, सन्‍्तो, प्रवचनोसे भी नहीं 
मिलती । यदि कोई सहृदय चित्तौरगढ़ पहुँचे, तो राणा प्रतापका अप्रतिम 
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स्वातन्त्य-प्रेम, उत्कृष्ट देश-भक्ति तथा त्यागका सजीव चित्र हृदय-पटल पर 
अकित हुए बिना न रहेगा । जौहरब्नतके कारण पद्मिनी आदि हजारों वीरागनाओ 
ने अपने शीलको अक्षुण्ण रखते हुए सती बननेका जो अभूतपूर्व त्याग किया है, 
चह कथा भी स्मरण-पथमें आकर पुरातन भारतकी पवित्र भावनाको जगाये बिना 
न रहेगी । आजके राजनैतिक वातावरणसे प्रभावित व्यक्ति कदाचित्‌ जालियाँ- 
वाला बागको देखने जाए, तो जनरल डायरके क्रूर-कृत्य और पराधीन भारतीयोंकी 
बेबसीकी स्मृति जागे बिना न रहेगी । 

इसी प्रकार आध्यात्मिक जागरणके क्षेशत्रमें साधक उन स्थछोका दर्शन करे 
और शान्‍्तचित्त हो अपना कुछ समय वितावे, जहाँ तीर्थंकर आदि महापुरुषोने 
विश्वके वैभवका परित्याग कर साम्यभावकी प्राप्तिनिमित्त क्रोधादि रिपुओका 
सहार किया, तो उसको आत्मामें विशेष बल उत्पन्न होगा और वह पवित्रताके 
पथमें प्रगति करनेके लिये पर्याप्त प्रेरणा प्राप्त करेगा । हमारा मस्तिष्क विभिन्‍न 
सस्मरणरूपी रेलवे-लाइनोंके जक्शन समान हैं। जिस ओरके रेल-पथपर स्मृतिके 
सहारे हमारे विचार-एड्जिनने अपनो गाडी खीचना आरम्भ किया, सस्मरण 
हमें उसी दिशामें बढाते हुए ले जाते हैं। सिनेमाको राष्ट्र-भक्तिसे परिपूर्ण फिल्म 
देख दर्शकका हृदय देष्य-मक्ति भावोसे परिव्याप्त होता है और किसी घामिक 
खेलको देख उसकी आत्मा घामिकताके भावोंसे पूर्ण होगी । 

हमें बिहार प्रान्तमें गयाके पास नवादा स्टेशनके समीपवर्ती गुणावा नामक 
जैन-तीर्थ पर पहुँचनेका अवसर मिला। ट्रेनकी अनुकूलता न होनेके कारण हमें 
अनिच्छापूर्वक भी कुछ समय वहाँ ठहराना पडा । पीछे यह भान हुआ कि वहाँ 
रुकता दुर्भाग्य नही, बडे सौभाग्यकी बात हुई । भगवान्‌ महावीरके प्रमुख शिष्य 
तपस्वी-शिरोमणि इन्द्रभूति गौतम गणघरका उस भूमिसे सबंध था। उनके 
जीवनकी दिव्य स्मृतिसे आत्माको बहुत प्रकाश और प्रेरणा प्राप्त हुई। मन-ही- 
मन में सोचने लगा, गौतम स्वामीका चरित्र बढ्धा विचित्र है | जो व्यक्ति कुछ 
समय पूर्व अन्य दर्शतोंका पारगामी पडित हो महावीर-शासनका भयकर विरोधी 
चन स्वय भगवानसे शास्त्रार्थमें दिग्वजय पानेकी नियत से प्रभुके समवशरणके 
समीप पहुँचा और भगवान्‌के योगबलसे प्रभावित भनोज्ञ मामस्तम्भकी विभूतिको 
देख मानरहित हुआ जौर प्रभुके समीप पहुँचते-पहुँचते उस एकान्तीको भास्मामें 
अनेकान्त-सूर्यकी सुनहरी किरणोंने प्रवेशकर हृदयमें छिपे हुए मोह-मिथ्यात्वके 
निविड अन्धकारको दूर कर दिया, जिससे वह गौतम प्रभुका भक्त बन गया! 
सम्पूर्ण परिग्रहका परित्याग कर दिग्रम्बरमुद्रा धारण की ! अनेक ऋद्धिया उत्पन्न 
हो गईं ! मन पर्यय नामक महान्‌ ज्ञानका उदय हुआ और अल्पकालमें ही उस 
आत्माने इतनी प्रगति की, कि वह आत्मसाघकोंकी श्रेणीमें प्रमुख वन श्रमण- 


१८० जेनशासन 


सघका अधिपति-गणघर बना और भगवान्‌ महावीरकी वाणीको विश्वमें सनानेका 
तथा अनेकान्तको पताका सर्वत्र फहरानेका सौभाग्य प्राप्त कर सका । तथा, अन्त 
में पूर्ण साधना होने पर भगवान्‌ महावीरके समान मुक्तात्मा हो गया। हमें 
प्रतीत हुआ, यदि व्यक्ति गौतमके समान हृदयसे प्रयत्त करे तो आज भी 
आत्मविकासके लिये व्यापक क्षेत्र विद्यमान हैं। आचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं- 
रत्नत्यसे शुद्ध हो यदि कोई जीव आत्मकल्याण करे तो आज भी वह व्यक्ति 
लौकान्तिक देव आदिके श्रेष्ठ पदोको प्राप्त करते हुए, फिरसे श्रेष्ठ मानवके रूपमें 
जन्म घारण कर तप साघनाके प्रभावसे निर्वाणको प्राप्त करेगा ।' 
जैन-आगमसे ज्ञात होता हैं कि समर्थ-साघक मरणकर निर्वाणके योग्य विदेह 
सदृश भूमिमें जा जन्म लेकर ७ वर्ष ३ माह अन्‍्तर्महूर्तमें केवलज्ञानके छोका- 
तिशायी आत्मवैभवको प्राप्त कर सकता है | गुणावा क्षेत्रने ऐसे बहुतसे विचारों 
द्वारा हमारी आत्माको प्रबुद्ध किया--शान्ति प्रदान की । वे विचार अन्य स्थान 
पर नही मिले । वहाँ उन विचारोके पोषणयोग्य सामग्नी थी। वातावरण यह 
विचार उत्पन्न करता था कि यह वही स्थान हैं, जहाँ योगियोके द्वारा भी 
बन्‍्दनीय श्रमणोत्तम ब्रह्मश्ञानी गोतमने अपनी साधनाका सुमघुर फल निर्वाण 
प्राप्त किया था। इस प्रकार तीर्थकरोके जीवनसे सम्बन्धित पविश्न स्थानोंकी यात्रा 
पुण्यसवर्धनमें निमित्त बना करती है । सागारघर्मामृतमें पडित क्राज्ञाघरजी 
गृहस्थको तीर्थ वन्दना निमित्त प्रेरणा करते हुए लिखते है- 
“स्थुललक्ष. क्रियास्तीर्थयात्राद्या दृग्विशुद्धये ।” --२।८४। 
गृहस्थ अपने तत्त्वज्ञानको विशुद्धि निमित्त तीर्थयात्रादि क्रियाओको करे । 

यहाँ दृग्विश्ुद्धये! शब्द द्वारा यह स्पष्ट कर दिया है कि, तीर्थ वन्दना बात्म- 
निर्मलताके प्रधान अगर सम्यर्दर्शनको परिपुष्ट करती है । समाधि-मरणके लिये 
उद्यत साधक श्रावक अथवा साघुको ऐसे स्थानका आश्रय लेनेको कहा है कि 
जो जिनेन्द्र भगवानके गर्भ, जन्म, तप, कैवल्य तथा निर्माण इन पाँच कल्याणको- 
से पवित्र हुए हो। यदि कदाचित्‌ उसका लछाभ न हो तो योग्य मन्दिर-मठ आदि 
का आश्रय ले। कदाचित्‌ तीर्थयात्राके लिए प्रस्थान करनेपर मार्गमें ही मृत्यु हो 
जाय तो भी उस बात्माके महान्‌ कल्याणमें बाधा नही आती । क्‍योंकि उसकी 
भावना तीर्थवन्दना द्वारा मात्माको पवित्र करनेकी थी। देखिये, १० आश्षापर 
जी क्या लिखते हैं-- 





१ “'अज्ज वि तिरयणसुद्धा अप्पा झाऊण रहदि इदत्त । 
लोयतियदेवत्त तत्थ. चुआा णिव्वुदि जति।! 
“मोक्षप्राभूत ॥७७॥ 
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“प्रायार्थी जिनजन्मादिस्थान परमपावनस्‌ । 
आश्रयेत्तदछाभे तु योग्यमर्ईद्गृह्दादिकस््‌्‌ ॥ २९ ॥ 
प्रस्थितो यदि तीर्थाय म्रियतेध्वान्तरे तदा । 
अस्त्येवाराधको यस्माद्‌ भावना भवनाशिनी॥३०॥ 


-सागारघर्मामृत, अ० ८ । 
इस प्रसगमें भरतुृंहरि का यह कथत-“शुति सतो यद्यस्ति तोर्थेन किस्‌! 


(२।५५)-यदि मन पवित्र है तो तोर्थकी क्या आवश्यकता हैं ? विरोधी नही है । 
तीर्थ मानसिक पवित्रताका साधन है । तीथ वन्दना स्वय साध्य नही । मानसिक 
निर्मलताका अग हैं । जिनके पास वह दुर्लभ पवित्रता नही है, उनके लिये वह 
विशेष अवलम्बन रूप है । तीर्थवन्दता यदि भावोकी , पवित्रताका रक्षण करते 
हुए न की गई तो उसे पर्यटनके सिवाय वास्तविक तीर्थवन्दना नही कह सकते । 
जनताके समक्ष तीर्थ नामसे रूथात बहुतसे स्थान हैँ । उनमें सभो स्थल सम्यक्‌- 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र समन्वित महान्‌ योगीश्वरोकी सावना द्वारा पवित्र नहीं है । 
जो रागी, हेषी, कुगुरुओके जीवनसे सम्बद्ध हैं, वे कुतीर्थ कहे जा सकते हैं। उनकी 
वन्दना मिथ्यात्वकी अभिवृद्धि करेगी । इसलिये श्रेष्ठ अहिसकोके जीवनसे पविद्र 
तोर्थोर्में अपने जीवनको परिमाजित बनाना विवेकी साधकका कर्तव्य हैं । 

महान्‌ देव भगवाद्‌ ऋषभदेवने कैलाश पर्वतपर तपइचर्या करके निर्वाण 
प्राप्त किया इसलिये सभी साधक उस क्ैलासगिरिको प्रणाम करते हैं । उसे 
अष्टापद भी कहते हैँ। विहार प्रान्तके भागलपुर नगरफा पुरातन कालमें चम्पापुर 
नाम था। वहाँसे बारह॒वें तीयंकर बाल ब्रह्मचारी भगवान्‌ वासुपृज्यने निर्वाण 
प्राप्त किया था । सौराष्ट्र-गुजरातकी जूनागढह रियासतर्में अवस्थित ऊर्जयन्त 
गिरिसे भगवान्‌ नेमिनाथ प्रभुने मुक्ति प्राप्त की । इस गिरिको रैवतक पर्वत भो 
सस्क्ृत साहित्यमें कहा गया है । हिन्दीमें गिरनार पर्व्रत ताम प्रसिद्ध है । अति- 
धशय उन्नत होनेके कारण स्वामी समन्तभव्रते इसे 'मेघपटलपरिवोततद ” कहा 
हैं। मौर उसके आकार-विद्येषकी लक्ष्यमें रखते हुए 'भुवः ककुदसु'-पृथ्वीरूपी 
वृषभका ककुंद कहा है । घवला टीका पु० ६७-१। इस पर्वतके समीपवर्ती 
नगरको 'गिरिणयर पट्टण' बताया है। पर्वतका नाम गिरिनगरसे गिरतार रूपमें 
कालक्रमसे परिवर्तित हुआ प्रतीत होता है । महाभारतके पुरुष श्रीकृष्णके चचेरे 
भाई भगवान्‌ नेमिनाथ बाईसवें तीर्थथरकी तपछ्चर्या और मुक्तिसे यह पर्वत 
पवित्र होनेके कारण न केवल जैनो द्वारा ही वन्दनीय है, बल्कि अन्य सम्प्रदायो- 
के द्वारा अपने ढगपर पूज्य बनाया जाकर तीर्थ माना जाने लगा हैं । प्रधानतया 
जैत सस्क्ृतिसे विशिष्ट सम्बन्ध होनेके कारण यह अतिशय पवित्र जैन तीर्थ माना 
जाता हैं। जिन नेमिनाथ भगवान्‌की आत्म-जागरण, गाथासे इस पर्वतका कृण- 
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फण पवित्र है, उन हरिवशणिरोमणि अरिप्टनेंमि जिनेन्द्रका चरित्र, ककणा और 
विश्वर्म श्रीकी दृष्टिसि अपना लछोकोत्तर स्थान रखता है। नेमिनाथ भगवान्‌के 
विचाहका मगर महोत्राव मनानेके लिए सौराप्ट्र देश समुग्रत हो रहा था कि 
इतनेमे विचयाहमे! जुलूसके समय बरराज सेमिनाथ भगवानूने पश्मुओंका यरुण क्रन्दन 
सुना और देखा कि मृग आदि पशु करण स्वरसे दोन दृष्टि डालते हुए रुदन कर 
रहे हैं । उस हि गुणभद्राचार्यके णब्दोमें' नेमिनाथने पशु-रक्षकोसे पुछा-- 
“किमथंमिदमेकन्न निरुद्ध तणभुवकुलम्‌ ?” 
-उत्तरपु राण १६२, पु० ५०९ ) 
फिसलिए ये बेचारे तुण भक्षण करनेवाले यहां अवरुद्ध किये गये है ?” 
उत्तरमे यह बत्ताया गया क्ि--- 
“देवेतद्वासुदेवेन त्वद्विवाहमहोत्सचे । 
व्ययीकर्तृमिहानीतमित्यभापत तेषपि तम्‌ ॥१६३॥” 





१, नेमिनाथ भगवान्‌फे विवाह औौर वैराश्यका जस्टिस जैनीने बडा आकर्षक 
वर्णन किया है-- 
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देव, आपके विवाह महोत्सवर्में वासुदेवकी आज्ञासे छोगोके सत्कार निमित्त 
ये यहाँ रखे गये है ।” इस प्रकृतिकी पुस्तकने नेमिनायके अन्त करणमें करुणाके 
सूर्यकोी उदित कर दिया । वे सोचने लगे, ये बेचारे निर्दोष प्राणी घास चरते हैं 
ओर वनमें रहते हैं, इतमेपर भी अपने भोगनिमित्त लोग इन्हें इस प्रकार कष्ट 
देते हैँ) अहो ' तीन मिथ्यात्वके वशीभृत हो मूर्ख जन निष्ठुर बन क्या नही 
करते । इसके साथ नेमिनाथ प्रभुने इस प्रकरणमें कृष्णकी गुप्त वृत्ति भी जान 
ली। ससार उन्हें क्षण-भजूर और स्वार्थपूर्ण दीखने लगा । उन्होंने सोचा, अब 
तो राजीमती राजकन्याके साथ विवाह न कर मुक्तिश्रीका वरण करूंगा । शुष्क 
निर्दयतासे अन्त'करणमें करुणाक्ी धारा प्रवाहित करनेके छिए सब वैभवका परि- 
त्याग कर उन्होने ऊर्जयन्त गिरिपर दीक्षा ली और तपस्वियोके शिरोमणि बने । 
उधर राजपत्नी वननेवाली शीलवती देवी राजीमतीने भी जीवननाथ नेमिताथका 
पदानुसरण कर साध्वीकी दीक्षा ली और साध्वी-जगतुर्मे श्रेष्ठपदको प्राप्त किया । 
इन पुण्य विभतियोंने गिरिनार पर्वतकों अपने त्याग और तपद्चर्या द्वारा पवित्र 
स्थान बना दिया। इतिहासकी भाषामें गिरनार पर्वत जैन सस्कृतिके समाराधको- 
का महान्‌ स्थल आजसे लगभग दो हजार वप पूर्व तक भी रहा आया है। क्योकि 
गिरनार पत्तनकी घन्द्रगुफा्में विद्यमान भाचार्य घरसेनने प्रवचन चात्सल्यके कारण 
भूतवलि भर पुष्पदन्तको कर्मशास्त्रका अभ्यास कराया था, जिसे अवधारण कर 
उक्त मुनि-युगलने अत्यन्त पूज्य पट्खण्डागम शास्त्रकी रचना की ।* 
गिरितार पर्वतके साथ नेमिनाथ भगवान्‌की परमकारुणिक वृत्ति गौर 
त्यागका सस्मरण आये बिना नही रहता । ग्रौतमवबुद्धके हृदयमें करुणाका रस 
मूक पशुओको देखकर नही उत्पन्न हुआ था कि जिसकी प्रेरणासे उन्होंने बुद्धत्वके 
लिए प्रयत्न प्रारम्भ किया । दीन प्राणियोके व्यथित जीवनके प्रति सब्ची सहानु- 
भूति दिखानेवाले रागके सु-मधुर चौराहेसे मुख मोड विरागताके शैलशिखरपर 
चढनेवाले भगवान्‌ नेमिनाथ और उनकी सह-धर्मिणी वननेवाली सतो राजीमती- 
जैसा आदर्श ससारमें कहाँ मिलेगा ? ऐसे आदशोका मौन भाषामें मधुर स्मरण 
करानेवाला यह्‌ ऊर्जयन्त गिरि क्यों न वन्दनीय होगा ? इस गिरिराजसे पुनीत 
सौराष्ट्र देश भी भवत बुन्दाघत कविके द्वारा इन शब्दोमें वदनीय कहा गया है-- 
“शोभत गढ गिरनार नेमिस्वामी निरवान थरू | 
दो हाथनि सिरधार, वन्दो सोरठ देस में ॥”-छन्दद्मतक, ६८ ! 
भगवान्‌ महावीरके जीवनका इतिहास और उनके त्यागकी अमर कहानी 
बिहार प्रान्तके पावापुर ग्राममें विद्यमान सरोवरस्थ घवल जिनमन्दिरमें मिलती 





१ पट्खण्डागस भाग १ , पु० ६७, ७०। 
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है । भगवान्‌ महावीरने ईसासे ५९९ वर्ष पूर्व कुण्डलपुरमें क्षत्रियश्ििरोमणि महा- 
राज सिद्धार्थके यहाँ माता त्रिशलाके उदरसे जन्म लिया था। वे नाथवशके भूषण 
थे। ससारके भोगोमें उनका विवेकपूर्ण मन न लगा, अत बालब्रह्मचारी रहकर 
उन्होने ३० वर्षकी अवस्थामें निर्ग्ेन्थ दिगम्बर मुद्रा घारणकर १२ वर्ष तपदचर्या 
कर ४२ वर्षकी अवस्थामें कैवल्य प्राप्त किया और विश्व हितकर धर्मका उपदेश 
३० वर्ष तक देकर ७२ वर्षकी अवस्थामें परमनिर्वाण--मुक्ति प्राप्त की । प्रभुके 
चरित्रको विक्ृत करते हुए श्री श० रा० राजवाडेने नादसीय सृक्‍तके भाष्य 
(पूर्वार्ध) में (१० १८६) भगवान्‌के नाथवशको “नटवश' मान उन्हें नट पुत्र कहने 
की असत्‌ चेष्टा की हैं और लिखा है, “गौतम त्र महावीर हे दोधे क्षत्रिय ब्रात्य 
होते, कारण महावीरा नातपुत्त” म्हटला भाहे व गौतमाचा जन्म लिच्छवी 
कुलात झाला आहे। नातपुत्त--त्टपुत्र, नट व लिच्छवी ही दोन्‍्दी कुलें मनूतें 
ब्रात्य--क्षत्रिय म्हणन उल्लेखिली आहेत ।” खेद हैं कि अपने सम्प्रदाय-मोहबश 
मनुष्य सत्यका अपलाप करते हुए लज्जित नही होता । हरिवश्पुराणमें भगवान्‌के 
पिता महाराज सिद्धार्थको प्रतापी भूप बताया है--सिद्धार्थोडभवररर्काभों भूप 
सिद्धार्थपीदथ ।?---सर्ग २-१३ 
इसी बातका समर्थन अश्ग कवि कृत महावीरचरित्र॒के इस पद्ययुगलसे 
होता है-- ह 
“राजा तदात्ममतिविक्रमसाधिताथे 
सिद्धार्थ इत्यभिहित पुरमध्युवास ॥ 
यो. ज्ञातिवशममलेन्दुकरावदात 
श्रीमानसदा ध्वज इवायतिमानुदग्र ॥१७।२०-२१॥” 
जिस स्थलको प्रभुने अपने निर्वाण-कल्याणके द्वारा नरामर-वन्दनीय बना 
दिया, वह विहारशरीफ नामक स्टेशनसे ६-७ मीलपर हैं । वहाँसे भगवानने 
कारतिक कृष्णा अमावस्याके प्रभातमें कर्मोका नाश कर मोक्ष प्राप्त किया था। 
पावापुरीकां वातावरण बहुत शान्‍्त, पवित्र ओर उज्ज्वल विचारोका उद्बोधक 
है । यह स्मरण रखना चाहिए कि विचारशील व्यक्तिके लिए ही ये सब साधन 
कल्याणकारी होते हैं । किन्तु विवेकहीन व्यक्तियोकी मोह-निद्रा प्रयत् करनेपर 
भी दूर नही होती । 
प्राकृत निर्वाणकाण्डमें पूर्वोक्त चार तीथंकरोकी आत्मस्वातत्य-उपलब्बिकी 
भुमियोका इन सुन्दर शब्दोमें सस्मरण तथा वन्दन किया गया है 
“अद्वावयम्मि उसहो चपाए वासुपुज्ज जिणणाहो । 
उज्जते णेमिजिणो पावाए णिव्वुदो महावीरों ॥१॥” 
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वृषभनाथने अष्टापद (कैलास) से, वासुपृज्य जिनेन्द्रने चम्पापुरीसे, नेमि- 
नाथने ऊर्जयन्त गिरिसे और महावीर भगवानने पावापुरीसे निर्वाण प्राप्त किया । 


भगवान्‌ अजितनाथ, सम्भवनाथ, अभिनन्दननाथ, सुमतिनाथ, पद्चप्रभु, 
सुपाश्वनाथ, चन्द्रप्रभु, पुष्पदन्त, शीतलनाथ, श्रेयासनाथ, विमलूनाथ, अनन्तनाथ, 
धर्मनाथ, शान्तिनाथ, कुन्थुनाथ, अरहनाथ, मल्लिनाथ, मुनिसुन्नतनाथ, नेमिनाथ 
ओर पार्श्वत्ताथने विहार प्रान्तमें विद्यमान सम्मेदशिखरसे जिसे पारसन्ताथ-हिल 
कहते हैं--निर्वाण प्राप्त किया है । इसीलिए निर्वाण भक्तिमें आघार्य कहते हैं- 


“बीस तु जिणवरिंदा अमरासु रवदिदा घुदकिलेसा । 
सम्मेदे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसि॥” 


देव और मनुष्यादिके द्वारा वन्दनीय कर्मवलेश रहित, बीस जिनेन्द्रोने सम्मेद 
पर्वतके शिखरसे निर्वाण प्राप्त किया, उस सबको नमस्कार हो । 


यह पर्वत शिखरजीके नामसे जैन समाजमें प्रख्यात है ! प्रीवी कौंसिल की 
अपील त्त० १२१, सन्‌ १९३३ पर दिए गए फैसलेसे पर्वतके विषयमें यह बात 
विदित होती है--“पाश्वनाथ पर्वतपर जो जिममन्दिर हैं, वे निस्सन्देह बहुत 
प्राचीन हैं । किन्तु उनके इतिहासका अथवा उस समयका, जब कि सम्पूर्ण पर्वतके 
विषयमें पवित्रता सम्बन्धी पवित्र विचार सर्वप्रथम माने गये, बहुत कम ज्ञान 
हैं। पर्वत स्वय २५ वर्ग-मील विस्तारमें है और उसकी सबसे ऊँची चोटी 
४५ सौ फुटपर है। लेफ्टिनेंट बीडल, जो उस स्थानकों सन्‌ १८४६ ई० में गए 
थे, की रिपोर्टके अनुसार वह क्षा्ों तथा घने जगलसे ढेका हुआ था गौर जगली 
जानवरोंसे भरा हुआ था । उसमें मनुष्य नही रहते थे | हाँ, कुछ सन्थालोंकी- 
जंगली लोगोकी झोपडियाँ थी, जो पर्वतके नीचेके भागपर थी |” जागे चलकर 
वीडल़ साहबने १८४६ ई० में यह भी लिखा है कि---“पर्वतपर प्रतिवर्ष जनवरी 
मासमें एक पक्ष पर्यन्त एक घामिक मेला भरा करता था। पुजकोंकी आवश्य- 
कताओकी पूर्तिके लिए दुकानदार अनाज या दूसरी चीजें लेकर पर्वतपर चढ़ते 
थे |” 


महाकवि बनारसीदासजीके अर्धकथानकमें सवत्‌ १६६१ में शिखरजीकी यात्राका 
वर्णन है, जिससे तत्कालीन सामाजिक व्यवहारका भी पर्याप्त बोध होता है-- 
“साहिब साह सलीम को, होरानद सुकीस। 
ओसवाल कुल जौहरी, बनिक वित्तको सीम ॥२२४॥ 
तिन प्रयागपुर नगर सौ, कीनौ उद्यम सार। 
सघ चलायो सिखरकौ, उतरयौ गगा पार ॥ २२५ ॥ 


१८६ जैनशासन 


ठोर-ठीर पत्नी दई, भई खबर जित तित्त | 
चीठी आई सेन कौ, आवहु जात-निमित्त ॥ २२६ ॥ 
खरगसेन तब उठि चले, हूं तुरग असवार। 
जाइ नदजी की मिले, तजि कुटव घरवार ॥ २२७॥” 
| )< )९ 
“सवत सोलह से इकसठे । आए लोग सघ सौ नढे॥ 
फेई उबरे केई मुए। केई महा जहमतो हुए ॥२३९॥ 
खरगसेन पटनें मी आइ | जहमति परे महा दुख पाइ ॥ 
उपजी विथा उदरके रोग । फिरि उपसमी भाउ बलजोग ॥२४०ा” 
२ #र् 
“संघ फूटि चहुँदिसि गयौो, आप भापकौ होइ। 
नदी नाव सजोग ज्यों, बिछुरि मिले नहिं कोइ ॥ २४३ ॥ 
इस यात्रामें छगभग सात मासका समय व्यतीत हुआ था, ऐसा प्रतीत होता 
है । जब सघध ग्रीप्ममें रवाना हुआ था, तब शिखरजीसे लोटते हुए बीमारीका 
खास कारण वर्पाजनित जलकी खरात्री ही रही होगी। इस याघ्रामें ७-८ माहका 
समय लगा ऐसी कल्पना हमने इसलिए की कि उस बीच वनारसीदासजी अपना 
हाल लिखते हैं, कि--- 
“खरगसेन जातन्राकौ गए। वनारसी निरकुश भए॥ 
करे कलह माता सौ नित्त । पाश्वंनाथकी जात निमित्त ॥२२८॥ 
दही दूध घृत चावल चने | तेल तबोल पहुप अनगिने ॥ 
इत्तनी वस्तु तजी ततकाल | खन लीनो कीनो हठ-वाल॥२२५०॥ 
चेत महीने खन लियो, बीते मास छ सात । 
आई पून्‍्यो कातिकी, चले लोग सब जात ॥२३०॥ 


“श्री सम्मेदसिखिरकी यात्राका समाचार” नामक हस्त लिखित ११ पृप्ठ 
वालो पुस्तिकासे विदित होता है कि, सवत्‌ १८६७ में कातिक वदी ५ वुधवारको 
कोई साहु घनर्सिहजीके नेतृत्वमे मैनपुरीसे २५० बैलगाडियाँ और करीब एक 
हजार यात्री शिखरजीकी वन्दनाकों निकले थे । जिस दिन सध निकला था उस 
दिन मैनपुरीमें रथयात्रा हुई थी। सघमें घर्म-साघन निमित्त आदिनाथ भगवान्‌की 
मनोज्ञ प्रतिमा विराजमान की गई थी । रथयात्रामें बललमधारी सिपाही आदि भी 
थे । बनारसमें भेलपुराके मन्दिरके निकट संघ ठहरा था। पावापुरी पहुँचकर 
सघने जलमन्दिरके समीप आश्रय लिया था ! राजगृही, गुणावा आदिकी वन्दना 
करते हुए वसतपचमीको सघने सम्मेदशिखरकी वन्दना की और पर्वतसे लौटकर 
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मधुवनमें धर्मोत्सव मनाया, रथयात्रा निकाली जिसमें पालगम्जके राजा भी 
सम्मिलित हुए थे। माघ सुदी १५ को सघने मधुवनसे प्रस्थान किया ।”” 


उपर्युक्त दोनो यात्रा सघ विवरणोसे उस भ्रमका निवारण हो जाता है जो 
प्रीवी कोन्सिठकी अपील न० १२१ में लेफ्टिनेंट बीडल साहबने सन्‌ १८४६ 
(स॒० १९०३) शिखरजीके पर्वतको जगली जानवरो, घनी झाडियो आदियसे व्याप्त 
बताया था और लिखा था कि वहाँ मनुष्य नही रहते थे । बीडर महाशयका 
भाव यह रहा होगा कि पर्वतपर लोग नही रहा करते थे। तोर्थ यात्रियोका 
मावागमन उनके बहुत पहिले से पूर्वोक्ति विवरणसे स्पप्ट हो जाता है ! 

सम्मेदक्षिखर पर्वतपर यात्री लोग मुक्त होनेवाले आत्मामोके चरण चिह्न , 
(?००८ 77४५) की पूजा करते रहे हैं । ध्वेताम्बर जैनोकी ओरसे कुछ टोकोफ़े ' 
चरण चिह्न धदल दिए गए थे, जिससे प्रीवो कौसिलमें दिगम्बर जैनियोने यह 
आपत्ति उपस्थित की थी कि चरणोकी पूजा हमारे यहाँ वर्जित है क्योकि वे खडित 
भूर्तिके अग सिद्ध होते हैं | प्रीवी कौन्सिलके जजोका निम्न वर्णन पाठकोको विशेष 
प्रकाश प्रदान करेंगा--- 

“इवेताम्बरी छोगोने जो चरणोकी स्वय पूजा करना पसन्द करते हँ---दूसरे 
तरहके चिन्ह बना लिए है, जिने नमूना अथवा फोटो नही होनेसे, ठीक तौरपर 
बताना बहुत सरल नही है, जो अग्रठेके नखोकों बताते हैं मौर जिन्हें पेरके एक 
भागका सूचक समझ्षना चाहिए । दिगम्वरी लोग इसे पूजनेसे इनकार करते हैं, 
क्योकि यह मनुष्यके शरीरके पृथत््‌ अगका सूचक हैं । दोनों मातहत अदालतोने 
यह फैसछा किया, कि द्वेताम्बरोका यह कार्य, जिसमें उन्होंने तीन मन्दिरोमें 
उक्त प्रकारके चरण बनाए, एक ऐसी बात हैं कि जिसके बाबत शिकायत करनेका 
दिगम्वरियोको हक है। ”” --(फैसलेका हिन्दी अनुवाद, पृ० १७) । 

यह पर्वत तीथंकरोकी निर्वाणभूमि होनेसे विशेष पुज्य माना जाता है। इसके 
सिवाय अगणित साधकोने वहाँ रह कर राग, हेष और मोहका नाश कर साम्य- 
भावकी सहायता ले मुक्ति प्राप्त की, इस कारण जैन तीर्थो्में इस पर्वतका सबमभे 
अधिक आदर किया जाता है । 

धरमंज्योति गिरिराजके सकल शिखर सुखदाय। 
निसिदिन वदों भावयुत कर्मकलक नसाय॥ 
सम्मेदशिखर पूजाविघानमे लिखा है-- 
“सिद्धक्षेत्र तीरथ परम, है उत्कृष्ट सुधान। 
शिखरसम्मेद सदा नमहु, होय पापकी हान ॥ 


नल आफ के पा 
१ जेत सिद्धान्तमास्कर माग ४, किरण ३, पृ० १४८ । 


१८८ जेनपासन 


भगणितत मुनि जहेँ ते गए, लोक शिखर के तीर | 
तिनके पद पकज नमो, नार्स भव की पीर ॥" 

मेयूर राज्यके हासन शिलामे श्रमणगेछझगोछा, निर्वाणभमि न होते हए भी 
भगवान्‌ गाम्मटेक्यर-बाहुयठी को ५७ फीट ऊँची भव्य तथा विशाल मृतिके कारण 
अतिणय प्रभावद तथा जाकर्षफ त्तीर्थर्थल माना जाता हू । वह स्थान हासन 
रटेशनसे ३२ मीऊ, मंसूरसे ६० मील तथा ब्रैगणोर्ने ९० मीलफी दूरीपर 
अवस्थित है । सर मभिज' उस्माहए्से शैंसूस्फे दीवानयी हैसियत दिए गए अपने 
एक भाषणमे कहा था,-- सम्पूर्ण मंसूर शज्यमे श्रमणबेटगोल सददा अन्य स्थान 
नही है, जहां सुन्दरता तवा भव्यताका गैनोंत समन्वय पाया जाता हो ।” वह 
जैनतीर्ध होनेके साथ चिप्यके कणाफारों तथा गालाप्रेमियोंक लिए दशनोय तथा 
अभिवरनीय स्थठ है । उस रथानमें श्रमणशिरोमणि बाहुबली स्वामीकी छोकोत्तर 
मूति विप्रमान है तपा यहाँका बेलगोल-्गरोयर भी महत्त्वपूर्ण है । इस कारण 
श्रमण तथा बेलगोल समन्यित उस तमिकों श्रमणयेलग्रोडा कहते हैँ। जिस 
पवंतपर मृति विराणमान है यह भूतलमे ४७० फीट उँचाईपर है । समुद्रतलूसे 
३३४७ फीट ऊेँगा है । पर्वतका ब्यारा २ फर्लाझ्ओकँ छग्रभग हैं। पहाटपर 
सढ़नेफे लिए ऊगभग ५०० सीड़ियाँ पहाठमे ही उत्पेर्ण हैं। प्रवेशद्वार बडा 
भाकर्षक है । अन्य पर्वतोफे समान दूरसे रमणोगता और समीपमें भीपणतारूप 
विपमता गा नहीं है । वह चिकना, टालसमन्वित बढ़िया पायाणयुक्‍्त है । 

दर्शक जब भगवान्‌ गोम्मटेशयरकी विशाल मनोज्ञ मूर्तिकें समक्ष पहुँच 
दिगम्बर घात जिनमुद्राका दर्शन फरता हैं तव वहू चकित हो सोचता हँ-- 
'अहा ! मैं दु सदावानलसे वच्कर किस महान्‌ शान्तिस्थलमें आ गया हूँ। वहाँ 
आत्मा प्रभुकी मुद्रोसे बिना वाणोका अवरूबन छे मौनोपदेश ग्रहण करता है । 
हजारो वर्ष प्राचीन मृति दर्शकको प्राय नवीन निर्मित मूर्तिन्‍सी प्रतीत होती हैं । 
सभी पतुएँ जाकर भगवान्‌का हुदयढ़े स्वागत करती हैं। कारण मूतिके ऊपर 
किसी भी प्रकारकी छाया नही है, जो सूर्य, चन्द्र और वर्षा भादि ऋतुओको 
प्राकतिक मुद्रावारी प्रभुके समादर अथवा दर्शनमे अन्तराय उपस्थित कर सके । 


बारहवी सदीके बोप्पण पण्डित नामक कनन्‍्नड विद्वानूने नक्षत्रमालिका 
नामकी पद्चरचनामें भगवानूका सुन्दर वर्णन करते हुए एक पद्यमें बडी मामिक 
बात कही है--भवत्यन्त उन्‍नत आक्ृतिवाली वस्नुममें सौन्दर्यका दर्शन नही होता, 
जो अतिशय सुन्दर वस्तु होती है वह अतीव उन्नत आकारवाली नही होती । 
किन्तु, गोम्मटेब्वरकी मूतिमे यह लोकोत्त रता है कि वह अत्यन्त उन्नत होनेपर 
भी अनुपम सौन्दर्यसे विभूषित है ।” मैसूर राज्यके पुरातत्त्व विभागके डायरेक्टर 
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डा० फृष्णा एप० ए०, पी एच० डो० लिखते हैं---/छिल्पीने जेनधर्मकेः सम्पूर्ण 
त्यागवी भावना अपनी छौनीसे इस मूर्तिके अग्-भगर्म पूर्णतया भर दी है। 
मूतिकी सग्नता जेनधर्मके सर्वस्व त्यागफी भाचनाका प्रतीक है । एकदस सीधे 
भर उन्‍नत मधत्तक युवत प्रतिमाका अगविन्यास आत्मनिग्रहकोी सूचित करता 
है। होठोकी दया-मयी मुद्रासे स्वानुभृत आनन्द भोर दुस्ती दुनियाके साथ 
सहानु भूतिकी भावना व्यवत होती हैं ।” 

गुशलप्ता०55०० ५9४०7० नामक पुस्तकमें मूर्तिके विपयमें लिखा है-- 
एक विशाल पापाणको काटफर मूर्ति बनाई गई हैं। अज्ञात शिल्पीके हाथसे उस 
पापाणके रुक्षस्तरमेंसे शान्त और दिग्य स्मित अकित साधुकी मनोज्ञ मूर्ति 
निर्मित हुईं। एस भहान्‌ कार्यमें कितना श्रम लगा होगा, यह बात दर्शकको 
आश्चर्यमें डाल देगी और वह एस बातको जाननेकी उलझ्षनमें फेंस जाएगा कि 
क्या यह मूति एस पर्वतकी रही है अथवा वह जहाँ अभी अवस्थित है, वहाँ 
बाहरसे लाई गई हैं। नहीं फह्‌ सकते कि, चट्टान वहाँ उपलब्ध हुई अथवा लाई 
गई । फरभग्यूसन नामक विख्यात शिल्पन्शास्प्रीका कथन है--'इजिप्तके बाहर 
कही भी इतनी विशाल और भव्य मूर्ति नही हैं। वहाँ भी ऐसी कोई मूत्ति 
ज्ञात नही है जो इस मूत्तिके द्वारा प्रदरशित परिपूर्ण कला तथा ऊेँचाईमें गागरे 
बढ सके ७! 

कहा जाता है कि गगनरेशके पराक्रमी मन्त्री गोम्मटराय--चामुण्डरायके 
लिमित्तते उनके ईश्वर--गोम्मटेश्वरकी मृर्तिका निर्माण हुआ था । किन्तु जन- 
श्रुति और परम्परागत कथानकसे इस मूर्तिका निर्माण इतिहासातीत कालका 
बताया जाता है । जिन बाहुबली स्वामीकी यह मूर्ति है, वे चक्रवर्ती सम्राद्‌ 
भरत्तके अनुज और भगवान्‌ ऋपमभदेवके प्रतापी पुत्र थे । पोदनपुरका वे शासन 
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१९० जनशथासन 


फरते थे । उन्होने चक्रवर्ती भरतकों भी पराजित फ्रिया था। उमिन्तु भग्तके 
जीवनमें गाज्यके प्रति अधिक ममत्व देश और विपयभोगोकी निस्सारताकों 
सोच उन्होने दिगम्बरमुद्रा घारण फी । 

विजेता बाहुबलि अपने अन्त परणमें कया सोचते थे, इमका सुन्दर चित्र 
अकित करते हुए महाफधि जिनसेन कहते ६"-- 

है भायुष्मन्‌ भरत | यह लष्ष्मी मेरे योग्य नहीं है, कारण इसका तुमने 
अत्यन्त समादर किया, यह तो तुम्हारी प्रिय पत्नोफे तुत्य है । बधनकी सामग्री 
रात्युयपोको भानन्दप्रद नही होती । 

यह तो मुझे विष कटक राम्ृह समन्यित प्रतीत होती है, अत यह पूर्णतया 
त्याज्य हैं। मैं तो निष्कटक तप-श्रीफ़ों अपने अधीन करनेकी आकाक्षा 
फरता हूँ ।/ 

उनकी मू्तिमं भी उनका छोकोत्तर चरित्र और विश्वविजेतापन पूर्णतया 
अकित प्रतीत होता है । बडे बढे राजा महाराजा तथा देश-विदेशके प्रमुख पुरुष 
प्रभुकी प्रतिमाफे पास आयकर अपनी श्रद्धास्जलियाँ अधित करते हैं । मूतिमें 
बाहुबलोकी महान्‌ तपदचर्या अकितिकी गई हैं । वे एक वर्ष पर्यन्त खड्गासनसे 
तपदचर्या फरते रहे, एसलिए लता, सर्प आदिने उनके प्रति स्नेह दिखाया 
मूततििमें भी माघवी छता ओर सर्पफा सदुभाव इस बातको ज्ञापित करते हुए 
प्रतीत होते हैं कि महा मानव बाहुबली विश्व-बन्धु हो गए हैं। इसलिए हरएक 
प्राणी उनके प्रति आत्मीय भाव घारण कर अपना स्नेह व्यक्त करता हूँ । मूर्तिके 
दर्शनसे आत्मामें यह बात मकित ह्वए बिना नही रहती कि अभय भौर कल्पाणका 
सच्चा और अद्वितीय माश सम्पूर्ण परिग्रहका परित्याग कर बाहुबली स्वामीकी 
मुद्राको अपनानेमें हैं। विपत्तिका मार्ग भोग, परिग्रह, हिसा तथा विपयासक्ततमें 
है और कल्याणका प्रशस्त पथ अन्त वाद्य-अपरिग्रह, अहिसा और आत्मनिमग्नता 
की ओर अपने जीवनको प्रेरित करनेमें है । लेखनीकी और वाणीकी भी सामर्थ्य 
नही है कि मूत्तिके पूर्ण प्रभाव और सौन्दर्यका वर्णन कर सके । दर्शनजनित 
आनन्द वाणीके परे हैं। भारतरत्न राष्ट्रपति वावू राजेन्द्रमसादजीने उस दिन 





१ “प्रेयसीय तवैवास्तु राज्यश्रीर्या त्वयादृता। 
नोचितैपा ममायुष्मन्‌ बन्चो न हि सता मुदे ॥९७॥/ 
“पविपकण्टकजालीवत्याज्यैपा सर्वथापि न. । 
निष्कण्टका तपोलक्ष्मी स्वाधीना कतुंमिच्छताम्‌ ॥९९॥” 
“महापुराण पर्व, ३६। 


आत्मजागृतिके साधन-नतीर्थस्थल १९१ 


गोम्गटेप्यरफे दर्शनका उल्लेश फरते हुए हमसे मू्तिके विषयमें यह सूत्र वायय 
पहा था फकि--'मूतति अदभुत है ।!! 
निर्याणभूमि होनेके कारण पटना, सिद्धवरकूट गजपथा (नासिक), द्वोणगिरि, 
मयनगिरि (बुन्देहगढ), सोनागिरि, बटयानी, छुघऊूगिरि (जिला उस्मानायाद) 
मुफ्तागिरि (अमरापती), पायायद और मागीतुगी (माठेगाव) आदि प्रस्यात 
तपा पुण्य स्पऊ है, कारण यहाँस बहुत पत्रिषात्माओने स्त्वप्नय घर्मफी आराधना 
फर निर्माण प्राप्त किया हैं। मांगीतुगो क्षेत्रत-ं रामचन्द्रजी हनुमानजी आदि 
महापुणपोने मुक्ति प्राप्त की । एस क्षैत्रफी पूजामें लिया हैं--- 
“गगाजल प्रासुक भर झारो, तुव चरनन ढिग धारो, 
परिग्रह तिसना लगी आदि की, त्ाको छल निरवारों। 
राम हनू सुग्रीव आदि जे, तुंगी गिरि थित्त थाई, 
*कोडि निन्‍्यानवे मुकत गए मुनि, पूजो मन वच काई ॥” 
+मिद्ध्षेत्र पूजा सम्रह, पृ० ७९। 
रामका चरित्र वर्णन फरनेवाले मनोहर महाकाव्य जेनपवुमपुराण (पर्व १२२ 
एलोक ६७) से विदित होता है, कि माघ सुदी १२ फी राशधिमें अतिम प्रहरमें 
रामने मकैवल्प प्राप्त किया-- 
“माघशुद्धस्य पक्षस्य द्वादश्या निशि पश्चिमे। 
यामे केवलमुत्पन्तं ज्ञान तस्प महात्मन ॥/” 
भगवान्‌ मुनिसुम्रतनाथ, जो २० वें तीथंकर हुए है, के समयमें रामचन्द्र 
जी हुए थे। रामचन्द्रजीफे समान हनुमानजीने निर्वाण प्राप्त किया । हनुमान्‌ 
जी विद्यावलमम्पन्न महापुरष थे । उनकी प्वजामें कपिका चिह्न था, भ्रमवश 
चिह्नका प्रयोग चिह्नवानफे लिए प्रयुक्त होने लगा । वानर शाकाहार करनेवाला 
धक्ति-स्फूर्ति-युवत जीवधारी है । वह अहिंसा, शक्ति और स्फूर्तिका प्रतीक है, 
इस फारण प्रतीत होता है कि हनुमानूजीने कपिको अपनी घ्वजाका चिह्न बनाया। 
आचार्य रविपेणके धाब्दोमें हनुमानजी सर्वगुण सपन्न महापुरुष थे। उनके पिता- 
का नाम पवनजय था । वे भी महापुरुष थे । पवन-वायुसे मानवकी उत्पत्ति 
वैज्ञानिक दृष्टि विश्चिष्ट जैनधर्म में स्वीकार नही की गई है । 


भीम, अर्जुन, युधिष्ठिर इन तीन पाडवोने पालीताणाके ( गुजरात प्रातके ) 


१ “रामहणुसुग्गीओो गवयगवक्खों ये णीलमहणीलो । 
णवणवदीकोडीओ तुगीगिरिणिव्युदे ददे॥ ८ ॥7” 


-प्राकृत निवन्ध 


१९२ जैनशासन 


पात्रुसजय पर्वतपर तपछ्चर्या फी थी। दिगम्वरमुद्रा घारणकर कर्म-शशप्नओपर भी 
विजय प्राप्त फी थी । प्राकृत निर्वाणकाण्डमे लिखा हैं-- 


“पडुसुआ तिण्णि जणा दविडणरिदाण अद्दकोडीओ | 
सत्तुजयगिरिसिहरे णिव्वाणगया णमों तैसि ॥ ६ ॥” 


भैया भगवतोवदासजीने इसको एन धाब्दोमें स्पप्ट समझाया है-- 


“पाडव तीन द्वविड राजान | आठ कोडि मुनि मुकति पयान। 
श्रीश्षत्रुज्जय गिरिके सीस। भाव सहित वदो निसदीस ॥७॥” 


पालीताणामें त्तोन हजारसे अधिक जैन मन्दिर हैं, जिससे शत्रु जय कषेत्रकी 
मनोज्ञता बढ गई है । उसे मन्दिरोका नगर भी फहते हैँ । 


जिस स्थानपर विशेष प्रभावणाली सृति, मदिर आदि होते हूँ, उसे अतिशय 
क्षेत्र कहते हैं । इनकी सख्या लगभग सौसे अधिक हैं । किसी स्थानपर साधकोकों 
अथवा भचक्‍तोकी चिछेप छाभ दिसायी दिया, उसे अतिशय क्षेत्र कहते है । ऐसे 
अतिशय क्षेत्र नवीन भी वन जाते है । 


जयपुर राज्यमें श्री महावीर॒जी नामक स्टेदान है । यहाँके भगवान्‌ महावीर- 
को मृर्तिका बा प्रभाव सुना जाता है। हजारों यात्री वहा बदनाको जाते हूँ । 
मीना और गूजर नामक ग्रामीण लोग हजारोकी सस्यामें महावीर भगवान्‌की 
ऐसी भक्ति करते हैं, जो दर्शकोको चकित करती है । जयपुर राज्यमें शिवदास- 
पुरा स्टेशनके समीप एक नवीन अतिशय क्षेश्रकी उपलब्धि हुई है | उसे पद्मपुरी 
कहते हैँ । 

मध्यप्रान्तमें दगोहते २२ मीलको दूरीपर कुण्डलूपुर जन क्षेत्र हैं। कहते हूं 
कि यवनराज औरगजेवने वहाँ भगवान्‌की अतिदय मनोज्ञ पद्मासन १२ फीट 
ऊँची मूर्ति तुडवानेका प्रयत्न किया, किन्तु वहाँ की कुछ विशिष्ट घटनाओने यवन 
सम्राट्को चकित कर दिया, इससे उस ती्थंसे उसकी वक्र दृष्टि दूर हो गई । 
पर्वत कुण्डलाकृति हैं। ६४ जिन मदिरोसे बडा रमणीय मालूम पडता है। 
भगवान्‌के मदिर, जिसे बडे वाबाका मन्दिर कहते हैं, के प्रवेश द्वारपर महाराज 
छत्रसालके समयका शिलालेख खुदा हुआ है । विक्रम सवत्‌ १७५७ में मन्दिरका 
जोर्णोद्धार होकर जो महापूजा उत्सव हुआ था उसमें छत्नसाल महाराजने भी 
भाग लिया था । उनके द्वारा भेंटमें प्रदत्त एक बडा थालू मन्दिरके भण्डारमें था। 

राजपृतानामें आवबू पर्वतपर अवस्थित जैन मदिर अपनी कलाके लिए विख्यात 
हैं। कर्नल टॉडने अपने राजस्थानमें लिखा है-- 


आत्मजागृतिके साधन-तीथैस्थल १९३ 


7छ6ए90ा7्तें €०रा0ए2८7०8ए पाड 78. 6 7705६ 5पफुषा० ० थे धा८ 
प्थाफ़ाल् था. वाताब शाते. पीला 78 ग्रण: था. ०तावएट ए९आत९४ (76 
एक्लणशावो, पा ठथा 399702०) व 
--भारतवर्षके मदिरोमे यह श्रेष्ठ है यह बात निविवाद है । ताजमहलूके 
सिवाय कोई और भवन उसकी समता मही कर सकता, विमलशाहने भगवान्‌ 
आदिनाथका मदिर विक्रम सवत्‌ १०८८ (ईस्वी सन्‌ १०३१) में बनवाया था। 
नेमिनाथ भगवान्‌का मनोज्ञ मदिर तेजपाल वस्तुपाल नामक राजमत्रियोने बन- 
वाया था । विक्रम सवत्‌ १२८७ में इस प्ररूपात मदिरका निर्माण हुआ था। 
करोडो रुपयोका व्यय कर इस अनुपम मन्दिरकी रचना की गई है । शिल्पशास्त्र- 
के अधिकारी विद्यान्‌ फग्यूसन महाशय लिखते है---'इस मदिरमें, जो कि 
सगमर्मरका बना हुआ है, अत्यन्त परिश्रमी हिन्दुओकी टाकीसे फीते जैसी 
वारीकीके साथ, ऐसी मनोहर आक्ृत्तियाँ बनाई गई हैं कि उनकी नकल कागजपर 
उतारनेमें बहुत समय लगानेपर भी मैं समर्थ नही हो सका ।” 
कर्नल टॉडने मन्दिरके गुम्बजकों देख चकित होकर लिखा हैं कि “इसका 
चित्र तैयार करनेमें लेखनी थक जाती है । अत्यन्त श्रमशीरू चित्रकारकी कछूम 
फो भी इसमें महान्‌ श्रम पडेगा । इन मन्दिरोमें जैनधर्मकी कथाएँ चित्रित की 
गई हैं । व्यापार, समुद्रयात्रा, रणक्षेत्र आदिके भी चित्र विद्यमान हैं ।” मन्दिरोके 
सौन्दर्यने कर्मल टॉडके अत करणपर इतना प्रभाव डाल रखा था कि श्रीमती 
हटर ब्लेर नामकी महिलाने मन्दिरके गुम्बजका चित्र जब टॉड साहबको विलायत 
में दिखाया तो उससे आकर्षित हो उन्होने पश्चिचस भारतकी यात्रा” नामकी अग्नेजी 
पुस्तक उक्त महिलाको समर्पण की और उस महिलासे कहा--“ हर्ष है कि तुम 
भाबू गई हो नही, किन्तु आबू को इग्लेण्डमें ले आईं हो ।”* 
देधगढ़ बुन्देलखण्डके जाखलोन स्टेशनसे लगभग १० मीलकी दूरीपर अत्यन्त 
कलापूर्ण स्थान हैं। देवपति और खेपति बन्धुओने अपनी विशुद्ध भक्तिके प्रसाद 
से विपुल द्रव्य प्राप्त किया और द्रव्यका सदृव्यय करते हुए मगणित कलामय 
जिनेन्द्रमूतियाँ देवगढमें वनवाई, जिनके सौंदर्य दर्शनसे नयन सफल हो जाते हैं । 
वह श्रवणवेलगोलाकी लघुआवृत्ति सदृश्य प्रतीत होता है । साचीकी प्राचीन भव्य 
बोद्ध सामग्री जिस प्रकार हृदयपर अमिट प्रभाव डालती हूँ उसी प्रकार प्रेक्षक 
भी देवगढकी अनुपम उत्कृष्ट कलछापूर्ण सामग्रीसे प्रभावित तथा आनदित हुए 
बिना नही रह सकता । वहाँ हजारो मूर्तियोंको देख आत्मामें वोतरागताका पूर्व 
१ एलपराष्य्वृप० पएपर्रपिततड ए 67068 07दशालटपार 2. सराएत5- 
घ्ि7 एए 70एृए550ण7 


२ आबू जैन मन्दिरोके निर्माता, पृ० ६५, ६९। 
१्३े 


१०९४ जैनयासन 


प्रभाव उत्मरा होता है यहाँ सजीम प्रभाव ट्द्यपटटपर एक बार भी समित 
द्ीकर सादा अमिट रहता है ।" 
बुरेछाड़म पत्ता रिगासतके अस्तगगंत शजुराहाए उसे मन्दिरोगी उच्च और 
मनोय काश भी दर्शनीय 8 । भगवान्‌ शाम्तिनाथनी २० हाथडदे छगमग उन्नत 
प्रतिमा बहुत सुन्दर है । सहाँकी रथापरथव्ा बहुस भर्य है । 
जिम प्रकार जतिशय उिधेष कीप कारण कोई रसछे शनिशग क्षेत्र रूपसे 
पूजा जाकर साधक अस्त करणमे भज्यन्भावगाओऔंकों संयदित बरता हद उम्ी 
प्रकार तीघर भगगाय गर्भ, छर्म, रपध्ण्या सया मंबन्मोटत्तिते स्थान भी 
विशेष उद्ोमक भाने जा। है। भगगाए पाश्यगास तथा सुपार्यनास तीर्यकरफे 
जर्मसे गांधी नगरी पिव हुई और यह सापत्रओि छिये पृष्यपास बन गई । एस 
तींक रात झम्मते परथित्त सयारगी नगरीगे प्रष्ति भग्रा प्रकट गरनेती लिये श्रोगृत 
गरगगैगजी जोहरीव मपने होीवाधर जिरजीय और गसर्थमान्य महावथिंका साम 
घनारसोदास रचा था। अप अर्धीात्के सारस्मस जो पथ घ्टोनि दिए हू ये 
उप्धोपक सोने 6 साथ सानरद्र अनक भी ए तया उपसे धनारस! नगर की अन्य- 


घंता प्रकाधमे ४ आती ऐं-+ _ पु 
"पानिलजुगल पुट-सीस घरि, मानि अपनपोी दास । 


आनि भगति चित जानि पभु, वनन्‍दी पाम-युपास ॥ १॥ 


अजनसनल न 


१ जेत्र मिदान्तन्मास्कर भाग ८ किरण २ में ज्ञात होता हू फि पर्वत उत्तर- 
दक्षिण १ मोर छसम्बा, पूर्व-पश्यिम ६ फर्लांय घोड़ा हैं। पर्यतफी चदाई 
गरल £। मन्दिर छगभग ८ सौ यप॑ प्राधीन कहे जाते है। भगवान्‌ ऋषभ- 
देवकी मूति जठागुगत हूं । बढ़ीं तोषफर बाहुबली, धासन-देवता, मुनि- 
आगिका, भावक्र तपा खाधिकाबोकी मूतियोँ भी मिलती हूँ । पहीचककही 
दम्पतिका सिप्र युक्षके नोचे राशा हुआ पाया जाता है और प्रत्येबफी गोदमें 
एक-एफ बच्चा ह । पुरातत्व विभागके तत्कालीन सुपरिन्टेन्टेन्ट श्रीयुत 
दयाराम राहायी एम० ए० ने इसका अप यह सोचा हुैं--''ये बच्चे मव- 
सपिणीके सुप्म-सुषम समयकी प्रसन्‍न जोडियाँ-युगलियें हैं, मौर जिसके नोचे 
स्त्री-पुर्ष राठे हूँ वह वृक्ष कल्पदुम है; जिससे उस जमानेमे मनुष्य वर्गकी 
सभी इच्छाएँ पूर्ण हातो थी । पुराणोमें उत्तम भोगभूमिका जो वर्णन हूँ 
उससे विदित होता है. कि माता-पिता सन्ततिका मुख-दर्शन करनेके पूर्व ही 
छोक ओर जम्हाई ले शरीर परित्याग कर स्वर्गडोककी यात्रा करते थे । 
एम प्रकाशमे सहानी महाशयकी सूझ चिन्तनोय हो जाती हूँ । शिलालेखोको 
दृष्टिसे पर्वत महत्त्वपूर्ण हे। २०० णिलालेखोंमेसे १५७ ऐतिहासिक महत्त्व 
रखते हैं । नागरी अक्षरोके क्रमिक विकासको जाननेके लिए ये लेख बहुत 
फामके हूँ । 





आत्मजागृत्तिके साधन-ती थंस्थलू १९५ 


गग माहि आइ धसी हे नदी वरुना असी, 

बीचि बसी बानारसी नगरी बखानी है। 
कसिवार देस मध्य गाउ तातें कासी नाउ, 

श्री सुपास पासकी जनम भूमि मानी है॥ 

तहाँ दृहू जिन सिवमारग प्रगट कीनौ, 

तब सेती सिवपुरी जगत मे जानी हैं। 

ऐसी विधि नाम थपे नगरी बनारसीके, 

झौर भांति कहै सो, तो मिथ्यामत-वानी है।। २॥” 


महाकवि की बनारस” इस नामपर बडी आदर भावना प्रतीत होती है, 
उनकी सुरुचि आत्म-स्वरूपकी ओर बढ़ी इसे वे पारस प्रभुके जन्मसे पुनीत 
बनारस नगरीका प्रसाद मानते हैं। और वे अपने अन्त करण की. निर्मल और 
अत्यन्त स्फीत भष्तिको इस अमर पद्य द्वारा व्यक्त करते हैं-- 
“जिन्हके वचन उर धारत जुगल नाग, 
भए धरनिद पद्मावती पलकमे। 
जाकी नाम-महिमासो कुंधातु कनक करे, 
पारस पाखान नामी भयो है खलकमे ॥ 
जिन्हकी जनमपुरी चामके प्रभाव हम, 
आपनो सरूप लखो भानुसो भलकमे। 
सोई प्रभु पारस महारस के दाता अब, 
दीजे मोहि साता दृग लीलाकी रूलकमे ॥” 

“नाटक समयसार, ३ । 
जैन सस्कृ्तिके विकास और सवर्द्धनकी पुनीत पुण्य-सूमिके रूपमें विहार 
प्रान्तके राजगृद्दीका अत्यन्त उच्च स्थान है । कारण, वासृ पृज्य भगवान्‌को छोड 
शेष २३ तीर्थंकरोंने केवल्य छामके उपरान्त अपनी धा्िक देशनासे राजग्रिरिको 
पवित्र किया था | बीसरवें तीर्थंकर भगवान्‌ मुनिसुत्रतके पुण्य जन्मसे यह पच 
दैलपुर--राजगिरि पवित्र है- पञ्च शैलपुर पूत मुनिसुम्रतजन्सनाः (? हुरि० 
पु० ५२--३ ॥ 

भगवान्‌ महावीरके समवसरण-घर्मसभाके प्रधान पुरुष-रत्न सम्राट्‌ श्रेणिक- 
बिम्बसारकी निवासभुमि गौर राजधानी राजगृही रही है। राजगुहीके पूर्वमें 
चतुष्कोण ऋषिशल, दक्षिणमें वैभार और नैऋत्य दिशामें विपुलाचल पर्वत हैं, 
पश्चिम, वायव्य और उत्तर दिशामें छिन्‍न नामका पर्वत है, ईशान दिशामें पाण्डु 
नामका पर्वत है।” हरिवशपुराणसे विदित होता है कि भगवान्‌ महावीरने 


१९६ जेनभासन 


जृम्मिक ग्रामकी ऋजुकूला नदीके तीर वैश्ाख सुदी १० को कैवल्य प्राप्त किया 
था । गणघरका योग न मिलने के कारण ६६ दिन तक प्रभुका मौन विहार हुआ 
और वे राजगृह नगर पघारे। आचार्य जिनमेन राजगृहका विशेषण 'जगतृरुपातमु' 
देकर उस पुरीकी लोक प्रसिद्धताको प्रकट करते हैँ । अनन्तर भगवानूने ज्सि 
प्रकार सूर्य विष्वमे प्रवोधन निमित्त उदयाचलको प्राप्त होता हैं, उसी प्रकार 
अपरिमित श्रीसम्पन्न विपुलाचछ शौलपर आरोहण किया । हरिवशपुराणमें 
लिखा है-- 

“घट्षष्टिदिवसान्‌ भूयों मोनेन विहरच्‌ विभु । 

माजगाम जगतुख्यात जिनो राजगृह पुरस्‌ ॥६श्ना 

आरुरोह गिरि तत्र विपुल विपुलश्रियम्‌ । 

प्रबोधार्थ स लोकाना भानुमानुदय यथा ॥६श॥।! -सर्ग २। 

भगवान्‌की दिव्य-वाणी प्रकाशनके योग्य गणघरादिको प्राप्ति होनेपर 

विपुलाचलको ही सर्वप्रथम यह सौभाग्य प्राप्त हुआ कि ६६ दिनके पदचात्‌ 
श्रावण कृष्ण प्रतिपदाके प्रभातमें जब कि सूर्य उदय हो रहा था मौर अभिजित 
नक्षत्र भी उदित था, भगवानके द्वारा घ्म-तीर्थकी उत्पत्ति हुई। आचार्य 
यतिवृषभ तिलोयपण्णत्तिमें श्रावण कृष्ण प्रतिपदाकों युगका प्रारम्भ बताते हैं ।" 


ससारके महान्‌ ज्ञानी सन्‍्त-जन ओर पुण्पात्मा नरनारियोके आवागमन 
से राजग्रिरिका भाग्य चमक उठा । अनेकान्त विद्याके सूर्यने राजगिरिके विपुला- 
घलके शिखरसे मिथ्यात्व अन्धकार निवारिणी किरणोके द्वारा विश्वकों परितुप्त 
किया, इसलिये राजगिरि और उसके विपुलाचलृका दर्शन साधकके हृदयमें 
भगवान्‌ महावीरके समवसरणकी स्मृति जागृत क्र देता हैं। राजगिरिका नाम 
साधकोको स्मरण कराता है और सम्भवत वे अपने ज्ञान नेत्रसे उस मतीतके 
आध्यात्मिक जागरणसम्पन्त भव्य कालको देख भी लें, जबकि वनमालीने आकर 
मगघन्सम्राद श्रेणिकको यह श्रुति-सुखद समाचार सुताया था, कि श्री वीर प्रभु 
विपुलाचलपर पघारे हैं मौर उनके आध्यात्मिक प्रभावसे सारा वन विचित्र 
सौन्दर्यसम्पंनन हो गया हैं । वनपालकके यह छाब्द सदा स्मृतिपथरमे गूजते रहेंगे-- 


“वीर प्रभू विपुलाचल आए, छह रितु फूली कली कली | 


१ “वासस्स पढ़ममासे सावणणामम्मि बहुलपडवाए। 
अभिजीणक्खत्तमस्मि य उप्पत्ती घम्मतित्थस्स । 
सावणबहुले पाडिवरुद्दमुहुत्ते सुहोदये रविणों। 
अभिजिस्स पढमजोए जुगस्स आदी इमस्स पुढ ॥६९-७०॥ 


आत्मजागृतिके साधन-तीर्थेस्थल १९७ 


जैन तीर्थयात्रा विवरणमें निर्वाणभूमि, अतिशय क्षेत्र पचकल्याणक स्थल सब 
साधकोके लिये पृज्यस्थल बताये हैं । हमने कतिपय स्थलोका ही ऊपर सक्षिप्त 
वर्णन किया है, अन्यथा हमे बडवानी स्टेटमे विद्यमान चूलगिरिके विषयमें प्रति- 
पादन करना अनिवाय था । वहाँसे इन्द्रजीत, कुम्मकर्णने तप-साधघनाके फलस्वरूप 
सिद्धि प्राप्त की । वडवानी के समीप भगवान्‌ ऋषभदेवकी ८४ फीट ऊँची खड़- 
गासन मृतिकी विशालता दर्शकोको चकित कर देती है। इतनी विशालमूतति अन्यत्र 
नही है । इतिहासातीत कालकी मूर्ति कही जाती हैँ | अब पुरातन मू्तिका जीर्णो- 
द्वार हो जानेसे पुरातत्त्वज्ञ प्राचीनताका प्रत्यक्ष बोध प्राप्त करनेमें असमर्थ है । 


निर्वाणप्राप्त आत्माएं लोकके शिखरपर विद्यमान रह अपने ज्ञान तथा 
आनन्द स्वभाव में निमग्न रहती हैं । न कि जैसा बौद्ध मानता है, कि दीपकका 
तेल-स्नेह समाप्त होनेपर वह वुझ जाता है, उसी प्रकार स्तेहरागाविके क्षय होनेसे 
जीवन प्रदीप भी चुझ्न जाता हैँ। जैनदृष्टिमें आत्माके विकारोका पूर्ण क्षय होता 
है, तथा पूर्ण परिशुद्ध भात्माका पूर्ण विकास होता है । 

साधककी मनोवृत्ति निर्मल करनेमें पुण्यस्यलोको निमित्तमात्र कहा है । वैसे 
तो जिस किसी स्थलूपर समासीन हो समर्थ साघक विकारोंक़े विनाशार्थ प्रवृत्त 
होता है, वही निर्वाणस्थल बन जाता है । दुर्बल मनोवृत्तिवाले साधकोंके लिये 
अवलूम्बनकी आवश्यकता होती है । समर्थ सत्पुरुष जिस प्रकार प्रवृत्ति करता 
है, वह मार्ग बन जाता है | आचार्य अमितगति कहते है-- 


'त्॒ संस्तरो भद्र, समाधिसाधन 
तन लोकपूजा न च सघमेलनम्‌ । 
यतस्ततोष्ष्यात्मरती._ भवानिश 
विमुच्य सर्वामपि बाह्यवासनास्‌ ॥” 
-छद्वात्रिशत्तिका २३ । 
जैनशास्त्रोंके परिशीलनसे स्पष्ट विदित होता है, कि किस महापुरुषने कब 
ओर किस स्थलसे आत्मस्वातत्य-मुक्ति प्राप्त की । आज तक यह स्थल परम्परासे 
पूजा भी जाता हैं। निर्वाणभूमिपर मुक्त होनेवाले आत्माके चरणोंके चिह्न बने 
रहते हैं, उनको हो आराघक प्रणाम कर मुक्त आत्मार्भोंकी पृण्पस्मृति द्वारा अपने 
जीवनको आलोकित करता है । इस प्रमाणोंके आधारपर विद्यावारिधि वैरिस्टर 
श्रीचम्पतरायजी यह निष्कर्ष निकारते हैं कि--यथार्थमें जैनधर्मके अवलम्बनसे 
निर्वाण प्राप्त होता है । यदि अन्य साधनाके मार्गसि निर्वाण मिलता, तो मुक्त 
आात्माओके विषयमें भी स्थान, नाम, समय आदिका प्रमाण उपस्थित करते ४ 
वे लिखते हँ--- ४० ०फ्ृढा एगाह्ाणा 8 वा ब ए०थ्रदाणा ० फपिपाओणं 8 


१९८ ज्नशासन 
कि ताक ६, झीत ६९ कद धाल्एँ 40 एल्तोपतलते 9६ 00-  पपः 4५ 
शत दीपा 
>--(|ााए८ ए ८१६5 ?! ?| 
गमशान शिप्रे भैया भगयतोदामारी कहा है-- 
“जोन खोबरे तोर्ध जहाँ, नित प्रति ब्रदन गौजे नहीं 
मनतलनलाग सहित मिर नाथ बदन फहरहि भविक गए गाय |" 
न सामक् मं।ज्वितों हज्ज्यद भावताये प्ररोधश पाए सीगीयी लिया 
दइागा हपन जप आजीडफित न ये गां। 


साधक के प्र 


गाधर के सीयनलीशगीमे पर्व जग उत्पयोपा महराव्रं स्थाय 7 । जिस 

प्ररार सीर्धधाषा, तोर्यस्भरण बादिमे साइनरी आत्मा विम” होगो 7, जमो 

प्रयार आासाप्रयोग परयोरे टाय जोवनमें पविषतादा क्रबारण होता है । गाए: 

दिए,4 अामेपर # मारी स्मृप्ि बलीदोों सायिंय चाराय मर मा पधर्ण बदवालोओी 

हु] हाल हर हों ट। झतीत वैयभयय भतशारीस धटगाओंम हमासियां 

ह3 शव भंग धन अहादीर वध रो लिये प्रोंसे कै जहा 

हपरसे अधि प्र पयीत को गये, विश रोषालीं समंधथ यम गाम॑स्ता 

टूसफर सरार वह चंद 7 
अथ दीवीनस्ययदिने ब्दमानस्वामी मो गा ।! 

ब्प् जिदपदात, 7० २११ | 


हुए प्रदारदों मापर समर हारा साधद 7४ रहा वाएश शाधारिवो एक 


रा 
] 


2 5 263 अब 02 के 
मंदादिक दडप गाय एक आादागरोरी प्रदेश हरताो हा दे कार वार माय एस 


कब ज बक «ह अर) पड बा 4] 
दाह पाटदयी उिताड आयी, हब हि आययर आय अावाय राग दर था व सूद 


3 


न 


४ हा 
हारा गारिल हु गधा हि प्रोपण शिया कह” ओ॥) दाविध्याहम बहलत 
धराद हि हवा? दही शणर्श गाए है व हब या टगादीं पपरतणा 


ल्‍ 


च््ा हि 
प्र्ह्ड हापुद का श्डू दापजा छा ;। लत » ४८, तप त हर बाई! हा ग रे ह 
व दिए आबो तल है नं दिरोरीं शाह प्रो रे #ह है गए हे शा हट 


रो 
प्राशश॥ारहए ॥्रा!2 ५ ६ 


साधकके पर्व १९९, 


'पतलोयपण्णत्तिमें बताया है कि जिस कालमें जीव कैवल्य, दीक्षा कल्याणक, 
निर्वाण आादिसे पापरूपी मलको नष्ट करता है, वह काल मगल कहा है । 


“एवं अणेयभेय हवदि त कालमगल पवर। 
जिणमहिमासबध णदीसरदीपपहुदीदो ॥'/”-१॥२६। 
इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान॒की महिमासे सम्बन्ध रखनेवाला वह श्रेष्ठ काल 
मगल कहा हैँ, जैसे नन्‍्दीश्वरद्दीप पर्व आदि। 
साधक मगरू कार्यों द्वारा विशेष अवसरको स्मृतिकों सफल बनाता है। 
आचार गुणभद्ने मनुष्यके शरीरको घुनके द्वारा भक्षित इक्षुक साथ. तुलना की 
है। इक्षुमे जो गाठें होती हैं, उनको पर्व कहते हैं। गाठोको न खाकर यदि 
उर्वेरा भूमिमें लगा देते है, तो अच्छी फसल भाती है । इसी प्रकार जीवनमें 
नदीश्वर, दशलक्षण पर्वके कालको भोगमें न लगाकर सयम तथा भत्मसाघनामें 
व्यतीत करे, तो साधक मगलूमय जीवनद्वारा अभ्युदय एवं निश्चेयस-निर्वाणकी 
प्रतिष्ठाको प्राप्त करता है । 
जैन पर्वोर्मे श्रावण कृष्णा प्रतिपदाका प्रभात अपना विशिष्ट महत्त्व रखता 
है, कारण उस दिन भगवान्‌ महावीर प्रभुने विपुलाचल पर्वत्तपर शाति और 
समृद्धिका जीवनप्रद उपदेश दिया था ।* वर्धमान हिमाचल से स्याद्वाद गगाका 
अवतरण इस मगलमय जवसर पर हुआ था, अतएवं उस महान्‌ शुद्ध एवं 
सात्विक स्मृतिका उदुबोधक होनेके कारण वह 'चीरशासन विवस' साधकके लिये 
सवंदा अभिवदनीय है । यदि भगवान्‌ने अपना सार्वजनीन अनेकान्तमय अभय 
उपदेश न दिया होता, तो ससार मोहान्धकारमें निमग्त रहकर अपथगामी 
रहता । 


मम अल बनी न अर 
१ “जस्सि काले केवलणाणादिमगल परिणमति ॥१-२४॥” 
“परिणिक्कमण केवलणाणुब्भवणिव्वुदिप्पवेसादी । 
पावमलगालणादो पण्णत्तो कालमगल एद ॥ १-२५ ॥४ 
२ “मानुष्य घुणमक्षितेक्षुसवृश्म्‌ ।-आत्मानुशासन, ८१ ॥ 
३ प्रत्यक्षीकृतविश्वार्थ कृतदोषत्रयक्षयम्‌ । 


जिनेन्द्र गौतमोथ्पृल्छत्तीर्थाथ पापनाशनम्‌ ॥ ८९ ॥ 
, से दिव्यध्वनिना विश्वसयच्छेदिता जिन । 


दुन्दुभिष्वनिधीरेण योजनान्तरयायिना ॥ ९० ॥। 
श्रावणस्यासिते पक्षे नक्षत्रेईमिजिति प्रमु । 
प्रतिपश्च ह्धि पूर्वाह्न शासनाथ्थमुदाहरत्‌ ॥ ९१ ॥7 
-हेरिवशपुराण सर्ग २। 


२०० जैनशासन 


' “वीर-हिमाचल तें निकसी, गुरु गौतमके मुख कुण्ड ढरी है। 
मोह-महामद-भेद चली, जगको जडत्तातप दूर करी है। 
शान-पयोनिधि माहि रली, बहु-भगतरगनिसो उछरी है। 
ता शुचि शारद गगनदी प्रति मैं अजुलीकर शीस धरी है ॥ 
या जगमदिरसे अनिवार अज्ञान अधेर छयो अतिभारी। 
श्री जिनकी घुनि दीप-शिखासम जो नहिं होत प्रकासनहारी । 
तो किह भाति पदारथ पाति कहा लह॒ते लहते अविचारी | 
या विधि सन्त कहे धनि हैं धनि है जिन वेन बडे उपगारी ॥” 


यह दिवस वीरशासनके प्रकाशके द्वारा मगर रुप हवोनेके पूर्व भी अपना 
विशिष्ट स्थान घारण करता था। भोगभूमिकी रचनाके अवसान होनेपर कर्म- 
भूमिका आरम्भ इसी दिन हुआ था। यत्तिवृषन जाचाय्यने तिलोयपण्णत्तिमें! इस 
समयको वर्षका आदि दिवस बताया है, कारण श्रावणमास वर्पका प्रथम भास 
कहा है । श्रमण सस्कृतिवालोका वर्पारम्भ श्रवण नक्षन्रयु क्त श्रावण माससे होना 
उपयुक्त तथा सगत भी दिखता है । वर्षाकालसे घारमिक जगत्‌का सवत्सर आरभ 
होना ठीक मालूम पडता है। उस समय मेधमाला जलवबारा द्वारा विश्वकों परि- 
तृप्त करती है, तो घर्मामृत वर्षा द्वारा श्रमणगण भथवा उनके माराधक सत्पुरुष 
स्व तथा परका कल्याण करते हुए आत्माको निर्मल बनाते हैं । 


रक्षाबन्धत--यह पर्व साधभियोके प्रति वात्सल्यभावका स्मारक हैं। जैन- 
शास्त्रकारोने बताया है कि उज्जैनमें श्रीवर्मा नामके राजा थे। उनके वलि, बृहस्पति, 
प्रह्लाद और नमुचि नामके चार मन्त्री थें। वहाँ अकपन आाचार्यके नेतृत्वमें 
सातसो जैन साधुओका विद्ञाल सघ पघारा । मन्त्रियोके चित्तमें जैनधरमंके प्रति 
प्रारम्भसे ही विद्वे षभाव था । उन्होने श्रीघर्म नरेन्द्रको मुनिसमृहकी वदनाके लिए 
अनुत्साहित किया, किन्तु राजाकी आतरिक प्रेरणा देख मन्त्रियोको भी सुनिवदना 
को जाना पडा । उस समय सघस्थ सभी साधु आत्मध्यानमें निमर्त थे । राजा 
साधुओंकी दिगम्बर, शान्त, निस्पृह मुद्रा देखकर प्रभावित हुआ, किन्तु मन्सत्रि- 
मडलने साथुओंके प्रति विद्वेषके भाव व्यक्त किये। इतमनेमें मार्यमें श्रुवसागरजी 
क्षुल्लक दिखाई दिए, जिनको सघपत्ति अकम्पनाचार्यका आदेश नही मिला था कि 





१ “वासस्स पढममासे सावणणामम्मि बहुलपडिवाए। 
अंभजीणक्खत्तम्मि य उप्पत्ती धम्मतित्वस्स । ६९ ॥ 
सावणबहुले पाडिवरुदमुहुत्ते सुहोदये रविणों । 
अभिजिस्स पढमजोए जुगुस्स आदि इमस्स पुढ ।॥७०॥४ 


साधकाफे पर्व २०१ 


गहाँके राजमन्धी जितभाफ़ि पिद्ंपी हैं अत मौनवृत्ति रखना उचित है, उनसे 
पाद-धियाद नही करना चाहिसे, कारण इससे हानिकी सम्भावना है । 

मन्नियोने खुत़सागर छुत्दक्फे समक्ष पविन्न धर्मपर क्ठा भाक्षेप लगाया 
तथ छुत्लफ गहाराजने भपने पाछित्यिपूर्ण उत्तरते उनको पराजित किया | मन्‍्ध्री 
लोगोने अपनेको ० प्रमानित ननुभवफर सपके समस्त साधुओपर उपद्रव करनेको 
त्तोचो । 

भुतनागण धुल्लफमे मन्प्रियो+५ बातालझाप तथा उनकी पराजयका हाल युन- 
कर अकम्पनाधायने निध्चय किया, कि सांग संधघपर आपत्ति आए थिन्ता न 
रहेगी, अत उन्होंने मध्याह्ममे वियादये स्पछूपर हो श्ुतसागर क्षुल्लफफ़ों जाकर 
ध्यान गरनेफ़ा आरेश दिया । 

श्रुतमाग रजी बड़े ज्ञानी तथा गोगी थे। वे आत्मध्यानमें मस्त थे । नीरबव 
सप्रिमें उप मन्त्रियोने तलपारस उनपर आक्रमण क्रिया, किन्तु छ्ुल्लकजीके 
तप प्रभाव मन्षी छोग फोलित हो गये । प्रभात कालीन प्रकाणने उन्त पापियोका 
चरित्र जगत॒फे समक्ष प्रकट कर दिया । राजाकों जब मन्त्रियोकी इस जघन्य 
वृत्तिफा पता चला, तब उसने मन्त्रियोड़ों उचित दे दे तिरस्कारपूर्यक राज्यसे 
निर्वासित कर दिया। 

बनन्तर बलि आदि पर्यटन परते हुए हस्तिनागपुर पहुँचे । अपनी योग्यतामे 
वहाँके जैन राजा प्म रायकों उन्होंने शीघ्र ही प्रभावित किया । पद्म रायको अपने 
प्रतिददन्दी सिहवछ नरेधकी सदा भीति रहा करती थी | बलिने अपनी कूटनीति- 
से सिहवलफो शीघ्र ही बन्धन बद्ध फर पद्मरायक्रों चिन्तामुवत कर दिया। इस 
पर अत्यन्त प्रसन्‍न हो पद्मराय वलिसे बोले, भन्स्री तुम्हे जो कुछ भी चाहिये, 
माँगी । मैं उसकी पूर्ति करूंगा । बलिने कहा-महाराज, जब हमे आवश्यकता 
होगी, तव हम आपसे वरकी याचना करेंगे। अभी कुछ नही चाहिये । राजाने यह 
स्वीकार किया । 

कुछ समयके अनन्तर अकपनाचार्य पूर्वोक्त सात सौ तपस्वियो सहित विहार 
करते हुए हस्तिनागपुरमें वर्षाकाल व्यतीत करनेके उद्देदयसे पधारे । जैननरेश 
पद्मरायके अधीन रहने वाली जिनेन्द्रभकत जनताने साधुओंके शुभागमनपर अपार 
आनन्द व्यवत किया । वलि और उनके सहयोगियोने सोचा, इस अवसरपर इन 
साधुओंसे बदला छेना उचित हूँ, अन्यया जैन नरेशके पास भव अपना अस्तित्व 
न रहेंगा । पुराने वरको स्मरण कराकर बलिने पद्मचरायसे सात दिनका राज्य 
मांगा | सन्न्रियोके दुर्भावको विना जाने राजाने एक सप्ताहकफे लिए बलिको राजा 
का पद प्रदान कर दिया । अब तो अमात्य बलि राजा बन गया। साधघुमोके 
सहार निमित्त उसने यज्ञका जारू रचा । 


२०२ जैनशासन 


नरमेधयज्ञका ताम रखकर मुनियोंकी आवासभूमिको हड्डी, मास आदि घुणित 
पदार्थंसि पूर्ण कराकर उसने उसमें आग लंगवा दी, जिसके भीषण एव दुर्गन्‍्ध- 
युक्त धुँएसे साधु लोगोकी दम घुटने लगी। बलिने अवर्णवीय उपद्रव आरम्भ 
करा दिया। उसने सोचा था, इस यज्ञकी ओटमें सम्पूर्ण मुनिसघको स्वाहा करके 
सदाके लिये निश्चिन्त हो जाऊंगा । इधर यह ॒पैशाचिक जघन्य लोला हो रही 
थी, उधर मिथिलामें एक महान्‌ योगी मुनिराजने अपने दिव्य ज्ञानसे आकाशमें 
श्रवण नक्षत्रको कम्पित देख हस्तिनागपुरमें मुनिसघके महान्‌ उपसर्गको जानकर 
बहुत दु ख प्रकट किया । उनके समोषपवर्ती पृष्पदन्त छ्षुल्लकने सर्व वृत्तान्त ज्ञात 
कर यह जाना कि विक्रिया ऋद्धि नामक महान्‌ योग-श।क्तको धारण करनेवाले 
महामुनि विष्णुकु मारजीके प्रयत्नसे ही यह्‌ू सकट टल सकता है, अन्यथा नही | 


पुष्पदन्त क्षुल्लकने विष्णुकुमार मुनिराजके पास जाकर सम्पूर्ण वृत्तान्त 
सुनाया । विपत्ति-निवारणनिमित्त आध्यात्मिक सिद्धियोका उपयोग करते हुए वे 
अपने भाई पद्मरायके राज्यमें पहुँचे, जहाँ वलिने नरवलिका पराद्वण्ड फैलाया था । 
पद्यरायको डाँटते हुए उन्होंने कहा--पप्च राय, किमारव्ध भवता राज्यवतिना * 
तुमने यह क्या कार्य मचा रखा है । पद्म रायने अपनी असमर्थता बताते हुए निवे- 
दन किया कि एक सप्ताह पर्यन्त राज्यपर मेरा कोई भी अधिकार नही है । इस 
प्रसग पर हरिवंश-पुराणकार कहते हैं-- 
“पद्मस्ततो नत प्राह नाथ, राज्य मया बले । 
सप्ताहावधिक॑ दत्त नाधिकारोष्धुनात्र में ॥/-२०, ४० । 
विष्णु कुमार मुनिराजने यज्ञ और दान देनेमें तत्पर वलिकों देख अपने लिये 
केवल तीन पाव भूमि माँगी । स्वीकृति प्राप्त कर विक्रिया ऋद्धिके प्रभावसे 
विष्णुकुमारने अपने दो प्रावोकों मेंझ तथा मानृषोत्तर पर्वत पर्यन्त विस्तृत 
करके तीसरे पैरके योग्य भूमि माँगी । यह लोकोत्तर प्रभाव देखकर वलि धब- 
डाया । उसने क्षमा मागी और उपसर्ग दूर किया | विष्णुकुमार मुनिराजने 
श्रावणी पूर्णिमाके प्रभातमें साधुओंका उपसर्ग दूर किया । वलिको अपने पाप 
कर्मके कारण निन्‍्दा प्राप्त हुई तथा वह देदाके बाहर कर दिया गया। आचार्य 
जिनसेन कहते हें- 
“उपसर्ग विनाध्याशु बलि बदृध्वा सुरास्तदा। 


विनिगृद्य .दुरात्मान देशाद्‌ दूरं निराकरत ॥! 
हरिवशपु० २०-६० । 


१. हरिवष्पुराण सर्ग २०, इलोक ३२ । 


साधकके पद २०३ 


हस्तिनागपुरके श्लावगोने उपसर्ग टूर होनेपर अकंपन आदि मुनीन्‍्द्रोकी 
भगितभावपुवंक पुजा फी तथा ग्रोग्य आहार देकर पुण्य सचय किया । जैसे महा- 
मुनि विष्णुफ॒मारने साधुसघपर चात्मत्य दिसाकर उनका उपसर्ग निवारण किया, 
उसी प्रफार जिनेन्द्र प्रतिमा, मन्दिर, मुभिराज आदिपर विपत्ति आनेपर प्राणोकी 
भी बाजी लगाकर धर्म तथा धर्मात्माओफा रक्षण फरना रक्षायन्धन पर्वका सदेश 
हैं। उत्कृष्ट सात्त्विक प्रेमका प्रवोधक यह रद्षावन्धन या श्रावणी पर्व है। उस 
दिन साधक उपसर्ग विजेता अफपनाचार्य भादिकी पूजा करता हुआ कहता है--- 
“ग्री अकंपन गुरु आदि दे मुनि सात सो जानों। 
तिनकी पूजा रचौं सुखकारी भव भवके अध हानो ॥” 
रक्षाचन्धनफे समय बहिनके द्वारा भाईकों रासी बाघनेका सक्षिप्त रूपक 
यधार्थमें वात्सल्य रसका उद्वोपक हैं । बहिन दात्मल्य भावनाकी प्रत्तीक है । 
भाई” आदर्श श्रावकका रूपक है। धामिक श्रावक इसदिन वात्सल्य भावनाकी 
रक्षाका वन्धन स्वीकार करता हैं। बीतराग शासनके समाराघक यदि हस पर्वके 


भावको हृदयगम करें तो समाज तथा विदवका कल्याण हो । सामाजिक जागृति 
वात्सल्य भावकोी धारण करने में है 


दीपावली--कातिक कृष्णा अमावस्याके सुप्रभातमें पावापुरीके उद्यानसे 
भगवान्‌ महावीर प्रभु ईस्वी सन्से ५२७ वर्ष पूर्व सपूर्ण कर्म-शत्रुओको जीतकर 
अनन्त ज्ञान, अनन्त आनद, अनत शक्ति आदि अनन्त गुणोंको प्राप्तकर मुक्ति- 
धामको पहुँचे थे । उस आध्यात्मिक स्वतन्प्रताकी स्मृतिमें प्रदीपपक्तियोंके प्रकाश 
द्वारा जगत्‌ भगवान्‌ महावीर प्रभुके प्रति अपनी श्रद्धाजलि अपित करता हुआ अपनी 
आत्माको निर्वाणोन्मुख बनानेका प्रयत्न करता हूँ । हरिवश्पुराणसे विदित होता 
है, कि भगवान्‌ महावीरने सर्वज्ञताकी उपलब्ध्रिफे पश्चात्‌ भव्यवुन्दको तत्त्वोपदेक्ष 
दे पावानगरीफे मनोहर नामक उद्यानयुकत वनमें पधारकर स्वाति नक्षत्रके उदित 
होनेपर कातिक कृष्णाके सुप्रभातकी सध्याके समय अधातिया कर्मोका नाशकर 
निर्वाण प्राप्त किया। उस समय दिव्यात्माआने प्रभुकी और उनके देहकी 
पूजा की ! 

उस समय अत्यन्त दीप्तिमान जलती हुई प्रदीपपक्तिके प्रकाशसे आकाश 
तकको प्रकाशित करती हुई पावानगरी शोभित हुई । सम्राट श्रेणिक (विम्बसार) 
आदि नरेन्द्रोने अपनी प्रजाके साथ महान्‌ उत्सव मनाया था। तबतसे प्रतिवर्ष 
लोग भगवान्‌ महावीर जिनेन्द्रके निर्वाणकी अत्यन्त आदर तथा ध्द्धापूर्वक पूजा 
करते हैं ।' 
१ “जिनेन्द्रवीरोषपि विवोध्य सन्‍्तत समन्ततो भव्यसमूहसन्ततिम । 

प्रपद्य पावानगरी गरोयसी मनोहरोद्यानवनें त्दीयके ॥१५॥। 


। 


२०४ जेनशासन 


आज भी दीपावलीका मगरमय दिवस भगवान्‌ महायीरफे निर्वाणकी 
स्मृतिको जागृत करता हं । समग्र भारतमें दीपमालिकाकी मान्यता भगवान्‌ 
महावीरके व्यक्तित्वफे प्रति राष्ट्रके समादरकें परपरागत भावको स्पष्ट 
बताती है । 


इतिहासका उज्ज्यल आलोफ दीपावलीका सम्बन्ध भगवान्‌ महावी रके निर्वाणसे 
स्पष्टठतया बताता हैँ । दोपावलीका मगलूमय पर्व आत्मीक स्वाप्रीनताका दिवस 
है। उस दिन सब्याके यमय भगवान्‌के प्रमुस लिष्य गौतम गणपरको फैवल्य 
लट्ष्मीफी प्राप्ति हुई थी । इससे दिव्यात्माओके साथ मानवोने केवऊज्ञान-लक्ष्मीफी 
पूजा की थी। एस तत्त्वको न जाननेवाले रुपया पंसाकी पूजा करके अपने आपको 
कृतार्थ मानते हैँ । वे यह नही सोचते, ऊफ़ि द्रव्यकी मर्चनासे बया कुछ लाभ हो 
सकता है ? वे यह भूल जाते है कि-- 
“उद्योगिन पुरुषतिहमुपेति लद्ष्मीदेवेन देवमिति कापुरुषा बदन्ति।” 

दीपावली फे उत्मवपर सभी लोग अपने-अपने घरोको स्वच्छ करते हैं, और 
उन्हें नयनाभिराम बनाते हैं । ययथार्थमें वह पर्व भात्माको राग, द्वेप, दीनता, 
दुर्बडता, माया, लोभ, क्रोध आदि विकारोंसे बचा जीवनको उज्ज्वल प्रकाश 
तथा सदुगुण-चु रभि-सपन्‍्न बनानेमें हैँ । यदि यह दृष्टि जागृत हो जाय, तो यह 
मानव महावीर वननेके प्रकाशपूर्ण पथपर प्रगति किये विना न रहें । 

दीपावलीके दिनसे वीर॒निर्वाण सवत्‌ आरभ होता हैं। अभी (सन्‌ १९४ 
में) वीर निर्वाण सबत्‌ २४७६ प्रचलित है । यह सर्व प्राचीन प्रचलित सवत्सर 
प्रतीत होता है । मगलमय महावोरके निर्वाणणो अमगलनाशक मानकर भव्य 
लोग अपने व्यापार आदिका कार्य दीपावलीसे ही प्रारभ करते है । 


अक्षयतृतीया--रक्षावन्पन, दीपमालिकाके ममान अक्षय-तृतीयाका दिवस भी 
सारे देशमें मगलू-दिवस माना जाता है । वैशाख सुदी तृतीयाके दित भगवान्‌ 


चतुर्थकाले5र्ध चतुर्थमासकैविही नता विश्चतु रब्दशेपके । 
स कार्तिके स्वातिपु कृष्णभृतप्रभातसन्ध्यासमये स्वभावत ॥१६॥ 
अवातिकर्माणि निरुद्धयोगको विघूय धातीन्धनवद्विवन्धन । 
विबन्धनस्थानमवाप्य धद्धूरो निरन्‍्तरायोरसुखानुवन्वनम्‌ ॥।९७॥। 
ज्वलत्प्रदीपालिकया प्रवुद्धया सुरासुरैर्दीपितया प्रदीप्तया। 
तदा सम पावानगरी समन्तत प्रदीपिताकाशतला भ्रकाशते ॥१९॥। 
ततस्तु लोक प्रतिवर्षमादरात्‌ भ्रसिद्धदीपालिकयात्र भारते। 
समुच्रत पूजयितु जिनेश्वर जिनेन्द्रनिर्वाणविभूतिमक्तिभाक्‌ ॥ रे१॥ 
देखो--शक सवत्‌ ७०५ रचित हरि० पु० सर्ग ६६ । 


साधकफे पव॑ २०५ 


वृषभदेवकों कर्मभूमिके प्रारभमें सर्वप्रथम आह(र दान देकर अक्षय पुण्य सपत्ति 
प्राप्त करनेका अनुपम सौभाग्य हस्तिनागपुरके नरेध्ा श्रेयास महाराजने प्राप्त 
किया है । इस कारण यह दिवस अत्यन्त पवित्र तथा मगरूमय माना जाता हैं । 


भगवन्‌ जिनसेनाचार्यने अपने महापुराणमें अक्षय-तृतीयाके विषयमें बताया 
है कि भगवान्‌ वृषभदेवने छह मास पर्यन्त अनशनके उपरान्त आहारग्रहण फरने- 
के लिये विहार प्रारम किया। बह कर्मभूमिरूप युगका प्रारम्भिक समय था। 
लोगोंको इस बातका बोघ न था, कि किस विधिपूर्वक दिगम्बर मुनिमुद्राधारी 
भगवान्‌को सम्मान पूर्वक आहार कराया जाय ' भगवान” मौनपुर्वक एक स्थानसे 
दूसरे स्थानको विहार फरते थे तब भक्त लोग प्रेम पूर्वक आ आकर उन्हें प्रणाम 
फरते थे । कोई पूछते थे--भगवन्‌, क्लपा कर हमें कार्य बताइये, कोई लोग 
चुपचाप भगधान्‌के पीछे-पीछे चले जाते थे। कोई अमूल्य रत्नोको लाकर भेंट 
करते थे, कोई वस्तु, वाहन आदि लाते थे, किन्तु भगवान्‌के चित्तमें उनके प्रति 
इच्छा न होनेके कारण वे चुपचाप विहार करते जाते थे। भिन्न-भिन्न सामग्रीके 
द्वारा लोग अपने प्रभुका सम्मान करनेका प्रयत्न करते थे, किन्तु भगवान्‌की 
गूढचर्याका भाव कोई भी नहीं जान सका था । इस प्रकार छह माहका समय 
और व्यतोत हो गया । उस समय कुरुजागल देशके अधिपति श्रेयास महा राजने 
रात्रिके अन्तिम प्रहरमें ७ स्वप्न देखे, जिनका पुरोहितने कल्याणप्रद फल 
बताथा । मेरुदर्शनका फेल बताया था कि मेर समान उन्नत तथा मेरु पर्वतपर 
अभिषेकप्राप्त महापुरुष आपके राजप्रसादमें पघारेगे । 


१ “यतो यत पद घत्ते मौनि चर्यास्म सश्चित'। ततस्तत्तो जना प्रीता 
प्रणमन्त्येत्य सम्भ्रमात्‌ ॥ प्रसीद देव कि कृत्यमिति केचिज्जगुगिरम्‌ ! 
तृष्णीभाव व्रजन्त च केचित्तम नुवश्नजुः ॥ परे पराध्य॑रत्नानि समानीय पुरो 
त्यधु । इत्युचुइ्च प्रसीदेत्ामिज्या प्रतिगृहाण न ॥ वस्तुवाहनकोटीइच 
विभो फेचिददौकयन्‌ । भगधास्तास्वनर्थित्वात्तष्णीकी विजहार स॒ ॥ 
केचिस्स्रग्वस्त्रगन्घादीनानयन्ति सम सादरम्‌ । भगवन्‌ परिघत्स्वेति पटल्या- 

सह भूषण ॥ केचित्‌ कन्या समानीय रूपयौवनशालिनी | परिणाययितु 
देवमुध्ता घिक्‌ विमृढताम्‌ ॥ केचिन्मज्जनसामग्र्या सश्नित्योपारुधन्‌ विभुभ । 
परे भोजनसामग्री पुरस्कृत्योपतस्थिरे ॥| विभो भोजनमानीत प्रसीदोपबि- 
शासने । सम मज्जन्सामग्रुया निविश स्नानभोजने ॥| एषाझ्जलि कृतो- 
उस्माभि प्रसीदानुगृहाण न । इत्येकेब्धौषिषन्मुस्घा विभुमज्ञाततत्क्रमा ॥” 

-महापु० पर्व २०। १४-२२ । 


२०६ जेनदासन 


इतनेमे बडा कोलाहल हुआ कि भगवान्‌ आदिनाथ प्रभु हमारे पालन-निमित्त 
पधारे हैं, चलो छ्लीत्र जाकर उनका दर्शन करें तथा भक्तिपूर्वक उनको 
पूजा करें । 


“भगवानादिकर्ताञस्मान्‌ू. प्रपालयितुमागतः । 
पश्यामोज्त्र द्रुत गत्वा पूजयामइच भक्तित ॥” 
-महापु० पर्व २०-४५ । 
कोई-कोई कहते थे कि-श्रुतिमें सुनते थे कि इस जग्रतुके पितामह हैं । हमारे 
सीभाग्यसे उन सनातन प्रभुका प्रत्यक्ष दर्शन हो गया। इनके दर्शनप्ते नेत्र सफल 
होते हैँ, इनकी चर्चा सुननेसे कर्ण कृतार्थ होते हैं, इन प्रभुका स्मरण करनेसे अज्ञ 
प्राणी भी अन्त मिर्मलताको प्राप्त करता हैं । 
उस समय प्रभुदर्शनकी उत्त्ण्ठासे अहमहमिकाभावपुर्वक पुरवासियोका 
समुदाय महाराज श्रेयासके महल तक इकट्ठा हो गया । उस समय सिद्धार्थ नामक 
द्वारपालने तत्काल जाकर महाराज सोमगप्रभ तथा श्रेयासकुमारसे भगवानृके 
आगमनका समाचार निवेदन किया । 


जब श्रेयास महाराजने भगवान्‌का दर्शन किया, तब उन्हें जाति-स्मरण- 
जन्मान्तरकी स्मृति प्राप्त हो गई । अत पुरातन सस्कारके प्रभावसे आहारदान 
देनेमें बुद्धि उत्पन्न हुई! | उनको यह स्मरण हो गया कि हमने चारणऋद्धिघारी 
मुनियुगलको श्रीमती और वष्त़जघके रूपमें आहारदान दिया था। इस पुण्य 
स्मृतिकी सहायतासे श्रेयास महाराजने इक्षु रसको धाराके समर्पण द्वारा एक 
वर्षके महोपवासी जिनेन्द्र आदिनाथ प्रभुके निमित्तसे अपने भाग्यको पवित्र किया। 


१ “श्यते य. श्रुतश्र॒त्या जगदेकपितामह । 
स न' सनातनो दिष्टया यात प्रत्यक्षसन्निधिम्‌ ।। 
दुष्टेईस्मिन्‌ सफले नेत्रे श्रुतेईस्मिन्‌ सकले श्रुती । 
स्मृते5स्मिन्‌ जन्तुरज्ञोउपि ब्रजत्यन्त पवित्रताम्‌ु ॥४९-१०॥। 
मह पूर्वमह पृव॑मित्युपेते समन्‍्तत । 
तदा रुद्धमभूत्‌ पौरे पुरमाराजमन्दिरात्‌ ॥६३॥। 
तत. सिद्धार्थनामैत्य द्रुत दौवारपालक । 
भगवत्सन्निधि राज्ञे सानुजाय न्‍्यवेदयत्‌ ॥६९।। 
सप्रेक्ष्य भगवद्रूप श्रेयान्‌ जातिस्मरोइभवतु । 
ततो दाने मत चक्रे सस्कारे प्राक्तनैर्यत ॥७८ा। 

-आदिपुराण पर्व २० । 


साधकके पवे २०७ 


यह दान अक्षय पद प्रदाता तथा अक्षयकीतिका निमित्त बना, इस कारण 
उस वैशाख सुदी तीजके साथ “अक्षय” पद छूग गया । महाराज श्रेयासको अमर- 
कोति प्राप्त हुई | चक्रवर्ती भरतेष्वर श्रेयास महाराजसे कहते हैं- 

“भगवानिव पृज्योईसि कुरराज त्वमद्य न. । 

त्व दानतीर्थकृत्‌ श्रेयानु त्व महापुण्यमागसि ॥” -आदिपु० २८-२१७ 

है कुरुाराज, आज तुम भगवान्‌ वृषभदेवके समान पुजनीय हो, कारण क्षयास, 
तुम दान तीर्थके प्रवर्तक हो, अत तुम महापुण्यशाली हो । आज उस घटनाकों 
व्यतीत हुए बहुत काल हो गया, किन्तु प्रतिवर्ष अक्षय तृतीयाका मगलमय दिवस 
साधककी आत्माक्ो पुन पुन दिव्य प्रकाश प्रदान करता हुआ स्त्पान्र दानकी 
ओर प्रेरित करता है । 

दानके विषयमें यह बात स्मरण करने योग्य हैं कि देय वस्तुकी बहुमूल्यतापर 
दानकी महत्ता गवलम्बित नही है। महाराज श्रेयासने थोडा सा इक्ुरस भगवान्‌ 
वृषभदेवको आहारमें दिया था, उस रसका आधिक दृष्टिसे कोई भी मूल्य नहीं 
है, किन्तु उसका परिणाम इतना महत्त्वपूर्ण हुआ कि दानका दिवस सपूर्ण शुभ- 
कार्योके लिए मगलूमय बन गया । चक्रवर्ती भरत तकने उस दानके दाताकों दान 
तीर्थंकर कहकर सम्मानित किया) 

भगवान्‌ महावीरके चरित्रसे ज्ञात होता है कि चेटक नरेशकी गुणवतती पुत्री 
कुमारी चदनाने बन्दीगृहमें रहते हुए भी कोदो चावलके आहारदान द्वारा भगवान्‌ 
भहावीरको सम्मानित कर आहचर्यप्रद कीर्ति प्राप्त की । 


)वद्मपुराणमें बताया है कि मर्यादापुरुषोत्तम महाराज रामचद्रने दण्डक वनमें 
मिट्टी गौर पत्तोके बने हुए पात्रमें भोजन वनाकर मासोपवासी सुगुष्ति तथा सुगुप्त 
नामक दिगम्बर मुनियोको श्रद्धा तथा अत्यन्त हर्षयुक्त हो सोत्ताजी एव लक्ष्मणजीके 
साथ आहार अ्र्पण किया था। उस समय उन योगीन्‍्द्रोंकी दिए गए आहारदानकी 
महिमा आचार्य रबिषेणने पद्मपुराणमें बडो सजोव भाषामें बताई है । 


इससे यह बात स्पष्टतया प्रमाणित होती है कि पात्रको विधिपूर्वक योग्य 
वस्तु उचित कालमें देनेसे महाफलको प्राप्ति होती है। सूत्रकार उसास्वामि 
महाराजने कहा है-विधिव्र्यवातृपात्रविद्ेषात्‌ तद्दिशेष ।” विधि, द्रव्य, दाता 
तथा पात्रकी विशद्येषतासे दानमें विशेषता होती है। अक्षयतृतीयाके उज्ज्वल 
सदेशको प्रत्येक गृहस्थको अपने अत करणमें पहुँचाना चाहिए । 





१ पद्मपुराण पर्व ४१। 


२०८ जेनशासन 


श्र तपचमो-घश्रुत शब्द 'शास्त्र' का वाचक है। ज्येष्ठ सुदी पचमीका मगलमय 
दिवस सरस्वतीकी समाराधनाका सुन्दर समय हैँ। सौराष्ट्र देशकी गिरिनार 
पर्व॑तकी चद्रगुहामें प्रात स्मरणीय आचार्य घरसेनने भगवान्‌ महावीरके कर्म- 
साहित्य सम्बन्धी परम्परासे प्राप्त प्रवचत्तको लोकहितार्थ भूतवलि और पुष्पदन्त 
नामक दो मुनीन्द्रोको आषाढ शुक्ला एकादश्षीके प्रभातमें परूर्णया पढाया था । 
इसके अन्तर गुरुदेवका स्वर्गंवास हो गया और शिष्ययुगलने कर्मसाहित्यपर 
पट्खडागम सूत्र नामकी महान्‌ रचना आरभ की । कुछ काल पश्चात्‌ पुष्पदन्त 
आचार्य सहयोग न दे सके, अत शेपाश भूतवलि स्वामीने लिखा। उस पट्ख- 
डागम शास्त्रकी साधर्मी समुदायने ज्येष्ठ सुदी पचमीकों बडे वैभव तथा 
उत्साहपुरवंक पूजा कर सरस्व॒तीके प्रति अपनी उत्कृष्ट श्रद्धा व्यक्त की । तबसे 
श्रुतपचमी नामका पर्व प्रर्यात हो गया । श्रुतपंचमीमें ग्रन्योको उच्च स्थानपर 
विराजमान करके सम्यकज्ञानकी पूजा की जाती हैं। साधक यह भी चिंतन 
करता है कि यथार्थ ज्ञान आत्माका स्वभाव है । बाह्य ग्रन्थ उस ज्ञान-ज्योतिको 
प्रदीप्त करनेमें सहायक होते है, अत क्तज्ञतावश उस साघनाका समादर करना 
साधक अपना कर्तव्य समझत्ता है । 

अभी हमने कुछ मगलूमय प्रमुख पर्वोका वर्णन किया है। ये पर्व सादि हैं, 
कारण उनकी उद्भूति विशेष घटनाओके आधारपर हुई । अब हम थोडेसे ऐसे 
पर्वोपर प्रकाश डालना उचित समझते हैं, जो अनादि पके नामसे प्रसिद्ध हैं। अनादि 
अनन्त विश्वपर दृष्टिपात करे, तो ऐसा स्थान और दिवस इस मनुण्यलोकमें नही 
मिलेगा, जब कि किसी महान्‌ साथकने अपनी सफल साधनाके प्रसादसे निर्वाणका 
पद न प्राप्त किया हो, फिर भी लोक-व्यवहारनिमित्त प्रमुख पुरुषोंसे सम्बन्धित 
या मुख्य सयमकी ओर आात्माको आभाकर्षित करनेवाले मगलकालको" विशेष 
मान्यता प्रदान की जाती है । 





१ “ज्येष्ठसितपक्ष पञ्चम्पा चातुर्वण्यंसघसमवेत । 
तत्पुस्तकोपकरण्यघात्‌ क्रियापूर्वक पूजामू ॥ १४३ ॥ 
श्रुतपञ्चमी ति तेन प्रस्याति तिथिरिय परामाप। 
अद्यापि येन तस्या श्रुतपूजा कुर्वते जैना ॥ १४४ ॥ 

-इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार । 

२, “तत्थ काल्मगल णाम जम्हि काले केवलणाणादिपज्जएहि परिणदो कालो 
पावमलरूगालणत्तादो मगरू!। तस्योदाहरणम्‌, परिनिष्क्रमणकेवलज्ञानोत्पत्ति-परि- 
निर्वाण-दिवसादय । जिनमहिमसम्बद्धकालोइपि मगल यथा नन्‍्दीद्वरदिवसादि । 

हे --धवलाटीका भाग १, पृ० २९। 


साधकके पर्व २०९ 


अष्टाक्लिका---आषाढ, कारतिक तथा फाल्युन मासके अन्तके आठ दिवस 
पर्यन्त यह पर्व प्रतिवर्ष तीन बार मनाया जाता है । इसे महापर्व कहा है-- 
“सरब परव मे बडो अठाईं परब है 
तदीसुर सुर जाहि, लिए वसु दरब है।” 
नदीश्वर महाद्वीपर्मं विद्यमान जिन मदिरोंकी वदना दिव्यात्माएं आठ दिवस 
पर्यन्त बडे आनद तथा उत्साहपूवंक किया करती हैं । जैन पुराण म्रथोमें इस' 
पर्वका अनेक बार वर्णन आता है। जैन रामायण-पद्मपुराणमें रविषेणाचाय लिखते 
हैं, कि आषाढ़ छुक्ला अष्टमी से पूणणिमापर्यन्त महाराज दष्दरथने बडे वैभवक्े 
साथ माठ दिवसपर्यन्त उपवास करके जिनेन्द्र भगवानूका अभिषेक पृजादि द्वारा 
महान्‌ पृुण्यका सचय किया था । 


“तत स्वंसमुद्धीना कृतसम्भारसन्निधि | 
चकार स्नपन राजा जिनाना तूर्यंनादितम्‌ ॥ 
अष्टाहोपोषित कृत्वाभिषेक॑ परम नृप । 
चकार महती पूजा पुष्पे सहजक्ृन्रिमे ॥ 
यथा नन्‍्दीदवरे द्वीपे शक्र सुरसमन्वित । 
जिनेन्द्रमहिमानन्द कुरते तद्देव स ॥” ७-९ 
“पद्मपुराण पर्व २५। 
श्रीपाल चरित्रसे विदित होता है, कि महाराज श्रीपालकी रानी मैनासुन्दरोने 
कार्तिक मासमें अष्टाक्लिक महापुजा करके कुष्ठरोगसे व्यथित महाराज श्रीपाल 
तथा उनके साधियोको अपनी सकाम साघनाके प्रभावसे रोगमुक्त किया था । 
ताकिक अकलरूकदेवकी कथासे विदित होता है कि अष्टाह्िकाकी महापुजाके 
पश्चात्‌ जैत रथके निकालनेमें जिनघर्श्रद्धालु राजमाताको राजाकी ओरसे आपत्ति 
दिखी, कारण शासकपर बौद्धधर्मका प्रभाव जमा हुआ था । उस समय अकलूक- 


देवने अपने प्रतिभाषुर्ण शास्त्रीय प्रतिपादन द्वारा जैनधर्मकी प्रतिष्ठा स्थापित कर 
राजा तथा प्रजाको प्रभावित किया था । 


यह अष्टाह्विका पर्व यद्यपि जैन आगम तथा परपराकी दृष्टिसे सबसे बडा 
प्रसिद्ध है, किन्तु आज प्रचारमें दशलक्षण पर्वकी अधिक मान्यता है । 


दशलक्षण पर्व--भादो सुदी पंचमीसे चतुर्दशी तक माना जाता है । अष्ठा- 
ह्विकाके समान दशालक्षण तथा सोलहकारण पर्व वर्षमें तीन बार माननेका 
धास्त्रोमें वर्णन है, किन्तु शैथिल्योन्मुख्ी समाजमें भाद्रपदमें हो पर्व प्रचलित है । 
हस पर्वको पज्जूसण या पयु षण पर्व भी कहते हैं । दस दिवस पर्यन्त उत्तम क्षमा, 


मार्दव (निरमिमानता), आार्जव (मायाहीनता), शौच (निर्लोभवृत्ति ), सत्य, सयम, 
१४ 


२१० जैनशासन 


तप, त्याग, अकिचनत्व तथा ब्रह्मचर्य इन दश धर्मोका स्वरूपकथन माहात्म्यचितन 
एवं उनकी उपलब्विनिमित्त अभ्यास तथा भावना की जाती है। साधक गुणमय 
परमात्माफे उपरोक्त गुणोकी भेदविवक्षा हारा पूजन करके अपने मनको उज्ज्वल 
विचारोक्की ओर प्रेरित करता है। इस पर्वमें जो पूजा की जाती है वह बहुत 
उद्बोधक, शान्ति तथा स्फृर्तिप्रद है। यह पर्व यथार्थमें सर्पर्ण विध्वके द्वारा 
उत्साहपुर्वक मानने योग्य हैं । यदि दशलक्षण धघर्मका प्रकाश जगत व्याप्त हो 
जाय, तो ससारमे स्वार्थ, सकीर्णता स्वच्छन्दता आदिका जो प्रसार देखा जाता 
है, वह बकुश सहित हो जायगा और जगत्‌ यथार्थ कल्याणकी भोर प्रवृत्त हो 
पविश्न वसुधैच छुदुस्वकम्‌' के भव्य-भवन-निर्माणमें सलग्न हो जाय । इस पर्वकी 
पूजा बहुत उदार तथा उज्ज्वल भावनाओसे परिपूर्ण है । स्थानका अभाव होनेसे 
हम केवल सयमकी समाराधनाके परिचय निमित्त लिखते हैं | द्यानतरायजी 
कहते हैं--- 
“उत्तम सयम गहु मन मेरे | भवभवके भाजें अघ तेरे। 
सुरग-तरक-पशु-गतिमे नाही | आलूस-हरन, करन सुख ठाही । 
ठाही, पृथ्वी, जल, आग, मारुत, रूख, त्रस, करुना धरो | 
सपरसन, रसना, प्लान, नेना, कान, मन, सब वश करो ! 
जिस विना नहिं जिनराज सीझे, तू रुल्यो जग कीचमे । 
इक घरी मत विसरो करो नित, आवु जममुख बीचमे ॥” 
पृथ्वी आदि पच स्थावर तथा श्रसकायकी रक्षा करते हुए पच इन्द्रिय और 
सनको अपने अधीन रखनेके लिए कितनी सुन्दर प्रेरणा की गई हैं । यदि सयम 
रत्नकी सम्यक्‌ प्रकार रक्षा न की गई, तो विषयवासनारूपी चोर इस निधिको 
लूटे विना न रहेंगे । कवि साधकको सतत सावधान रहनेके लिए प्रेरणा करते हैं, 
अन्यथा भविष्य अन्धकारमय होगा । 
सथमके समान मार्दव, आर्जव, ब्रह्मचर्य, तपश्चर्या, दान, आदिके निषय्में 
भी बडे अनमोल पद लिखें गए है। इस प्रकारकी गुणाराधना करते-करते दोष 
सचयसे आत्मा बच कर परम-आत्मा बननेकी भर प्रगति प्रारम्भ कर देती है । 
षोड शकारण प्च॑--इनमें दर्शनविशुद्धता, विनयसपन्‍नता शील तथा ब्रतोका 
निर्दोष परिपालन, पटआवश्यकोका पूर्णतया पालन करना, सतत ज्ञानाराधन, 
यथाश्ञकत त्याग तया तपदचर्या, साधु-समाधि, साधुकी वैयावृत्त्य-परिचर्या, अरिहृत 
भगवान्‌, आचार्य तथा उपाध्यायकी भक्ति, श्रुत-सक्ति, दयामय जिन शासनकी 
महिमाको प्रकाशित करना, जिन शासनके समाराघकोंके प्रति यथार्थ वात्सल्य भाव 
रखना इन सोलह भावनाओके द्वारा साधक विद्व उद्धारक तीर्थंकर भगवान्‌का श्रेष्ठ 
पद प्राप्त करता है । इन सोलह भावनाओंको तोर्थंकर पदके लिए कारणरूप 
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होनेसे कारण-भावना' कहते है । इनमें प्रथम भावना प्रधान हैं। जब कोई पवित्र 
सनोवृत्तिवाला तत्त्वज्ञ साधक जिनेन्द्र भगवान्‌के साक्षात्‌ सान्निध्यको प्राप्त कर 
यह देखता है कि प्रमुकी अमृत तथा अभय वाणीके द्वारा सभी प्राणी मिथ्यात्व- 
भावको छोड सच्चे कल्याणके मार्ममें प्रवृत्त हो रहे हैं, तब उसके हृदयमें भी यह 
वल-- प्रेरणा जागृत होती है कि भगवन्‌, मैं भी पापपकने निमग्न दीन दु खी 
पथश्रष्ट प्राणियों को कल्याणके मार्गमें लगानेमें समर्थ हो जाऊँ, तो मैं अपनेको 
सौभाग्यशाली अनुभव करूँगा । इगर प्रकार विद्व-कल्याणकी सच्ची भावना द्वारा 
यह साधक ऐसे कर्मका सचय करता है, कि जिससे वह आगामी कालमें तीथंकरके 
सर्वोच्च पदको प्राप्त करता है। सम्राट्‌ विम्बसार--श्रेणिकने भगवान्‌ महावीर 
भ्रभुके समवशरणमें इस भावनाके द्वारा तीर्थंकर प्रकृतिका सातिशाय बघ किया 
और इससे वे आगामी कालमें महापद्म तज्ञामके प्रथम तीथंकर होगे । 


इन सोलह कारण भावनाश्नोंके भ्रभावपर जेनपुजामें छानतरायजी ने दस 
श्रकार प्रकाश डाला हैँ-- 


“दरस विसुद्धि धरे जो कोई | ताको आवागमन न होई। 
विनय महा धारे जो प्रानी । शिव वनिता तसु सखिय बखानी। 
शील सदा वृढ जो नर पाले । सो औरनकी आपद टाले। 
ज्ञानाभ्यास करे मन माही | ताके मोह-महातम नाही। 
जो सवेग भाव विसतार। सुरग मुकति पद आप निहार। 
दान देय मन हरष विद्ेखे | इह भव जस परभव सुख देखे । 
जो त्तप त्पे खपे अभिलाषा | चूरे करम-शिखर गुरु भाषा। 
साधु समाधि सदा मन लावे। तिहुँ जग भोग भोगि शिव जावे। 
निसि दिन वेयावृत्य करेया | सो निहचे भव-सिंघु तिरेया। 
जो अरिहन्त भगति मन आने । सो जन विषय कषाय न जाने। 
जो आचारज भगति करे हैं। सो निर्मल आचार घरे हैं। 
बहु-श्रुत-वन्त भगति जो करई | सो तर सपुरन श्रुत धरई। 
प्रवचन भगति करे जो ज्ञाता । लहै ज्ञान परमानद दाता। 
षट्‌ आवश्यक काल जो साधे । सो ही रत्तश्नय आराधे। 
घरम प्रभाव करें जो ज्ञानी | तिन शिव मारग रीति पिछानी । 
वत्सल अग सदा जो ध्यावे | सो तीर्थंकर पदवी पावे ! ९॥ 

एही सोलह भावना, सहित धरे ब्रत जोय । 
देव-इन्द्र-नर-वन्द पद, 'द्यानत' शिवपंद होय ॥” 
सपूर्ण भाद्रपदर्में भावनाओका ब्रत सहित अम्यास किया जाता है। इन 
आवनाओंके अतस्तलपर दृष्टि डालनेसे विदित होता है, कि अत्यन्त महिमापूर्ण 
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भ्रिभुवनवदित तीर्थकर-पद प्राप्त करनेवाले आत्माको कितनी उच्चकोटिकी साधना 
आवधश्यक होती हैँ । जैन आगममे कहा हँ-कोई भी समर्थ मानव अपनी साधनाके 
द्वारा तीर्थंकर बनने योग्य पुण्यका सम्पादन कर सकता है । 

इस प्रकार योग्यकालको प्राप्त कर साधक भपनी साधनाके पथमें प्रगति 
फरता रहता हैं। मोहान्चकार और प्रमादको दूर कर बात्मजागरणकी ओर 
उन्मुख हो सात्विक वृत्तियोको विकसित करना तत्त्वज्ञोका कर्तव्य है। चतुर 
साधक अनुकूल कालको प्राप्त कर अपने साध्यकी प्राप्ति निमित्त हृदयसे उद्योग 
करता है । 


परारतीय श्रुति-दर्शन केन्द्र 
जाय जुट 


इतिहासके प्रकाश में 


पुरातत्त्व प्रेमियोका प्राचीन वस्तुपर अनुराग होना स्वाभाविक है, किन्तु 
किसी दार्शनिक विचार-प्रणालीको प्राचीनताके ही आधारपर प्रामाणिक मानना 
समीचोन नही है । ऐसा कोई सर्वपान्य नियम नही है, कि जो प्राचीन है, वह 
समीचीन तथा यथार्थ हैँ और जो अर्वाचीन है, वह अप्रामाणिक ही हैं । असत्य 
चोरी, छालूच आदि पापोंके प्रचारकका पता नही चलता, अत अत्यन्त प्राचीनता- 
की दृष्टिसि उनको कल्याणकारी माननेपर बडी विकट स्थिति उत्पन्न हो जायगी। 
प्राचीन होते हुए भी जीवनको समुज्ज्वल बनानेमें असमर्थ होनेके कारण जिस 
प्रकार चोरी आदि त्याज्य है, उसी प्रकार प्रामाणिकताकी कसौटी पर खरे न 
उतरनेके कारण प्राचीन कहा जानेवाला तत्त्वज्ञान भी मुमुक्षुका पथ-प्रदर्शन नही 
करेगा । 
कालिदासने कितनी सुन्दर बात लिखी है-- 
“पुराणमित्येव न साधु सर्व न चापि नूत्त नवमित्यवद्यम्‌ । 
सन्त: परीक्ष्यान्यतरद्‌ भजन्ते मूढ परप्रत्ययनेयबुद्धि ॥” 
प्राचीन होने मात्रसे सभी कुछ अच्छा नही कहा जा सकता और न नवीन 
होनेके कारण सदोष ही । सत्पुरुष परीक्षा कर योग्यको स्वीकार करते हैं. किन्तु 
भज्ञानी दूसरेके ज्ञानके अनुसार अपनी बुद्धिको स्थिर करते हैँ--वे स्वयं उचित- 
अनुचित बातके विषयमें विचार नही करते । 
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ताकिक जैन आचार सिद्धसेन कहते हँ--प्राचीनताका कोई अवस्थित रूप 
नही है । जिसे हम आज नवीन कहते हैं, कुछ कालके व्यतीत होनेपर उसे ही हम 
प्राचीन कहने लगते हैं । उनका तर्क यह है-- 

“जनोध्यमन्यस्थ मृत पुरातन पुरातनेरेव समो भविष्यति। 

पुरातनेष्वित्यनवस्थितेषु क पुराततोक्वान्यपरीक्ष्य रोचयेत्‌ ॥” 

मरनेके अनन्तर अन्य पुरुषोके लिए हम भी प्राचीन हो जायेंगे और प्राचीनो- 
के सदृश हो जायेंगे । ऐसी स्थितिमें पुरातनता कोई अवस्थित वस्तु नही रहती, 
अतएवच पुरातन तथा नवीनका परीक्षण करके अगीकार करना चाहिए । 


जैन तत्त्वज्ञान समीचीन तथा तर्काबाधित होनेसे मुमुक्षुके लिए वदनीय है । 
प्राचीनताके साथ सत्यका सम्बन्ध सोचनेवाले सम्योके लिए भी जैन सिद्धान्त 
माननीय हैं । भारतवर्षमें विदेशी शासन आनेपर जो पूर्वमें पुरातत्त्वज्ञोने खोज की 
थी, वह आजके विशिष्ट विकसित अध्ययनके उज्ज्वल आलोकमें केवल मनोरजन- 
की वस्तु है, कारण सत्यके प्रकाशमें उसका कुछ भी मूल्य विदित नही होता । 
एलफिन्सटन नामक - ग्रेज अपनी भारतीय इतिहासकी पुस्तकमें लिखते हैं --- 
“जैनधर्म छठवीं या सातवी ईसवीमें उत्पन्न हुमा ।” इस परपराका अनुगमन 
दामस, चेचर, जोन्स, भुल्ला आदि अनेक विद्वानोने किया | इस विचारके आधार- 
पर जैनघर्मकी ऐतिहासिकताके विषयमें बहुत भ्रम उत्पन्न हुआ, किन्तु आघुनिक 
शोधने जैनधर्मको अत्यन्त प्राचीन माननेकी अकाट्य सामग्री उपस्थित कर दी है 

मेगस्थनीजके लेखोंसे इस बातपर प्रकाश पड़ता है कि ईसवी सनूसे चार 


सौ वर्ष पूर्व बड़े-बड़े नरेश अपने विश्वासपात्र छोगोको जैन श्रमणों-मुनियोंके पास 
भेजकर उनसे अनेक विषयोंपर प्रकाश प्राप्त किया करते थे । 








अजमेरके पास बडली ग्राममें एक जैन लेख) वीरनिर्वाण संवत्‌ ८४ अर्थात्‌ 


ईसवी सन्‌ से ४४३ वर्ष पर्वका महामहोपाध्याय रा० ब० गोरोशकर होराचन्द 


ओझाने स्वीकार किया है। इससे ज्ञात होता'है कि आजम लगभग २४०० वर्ष 





] “पुक्तह [शाह शएएध्था ६0 ॥9ए8 णाश्टागथव्त ॥ पी 6 ० छा 
ट्थाप्राए ण 07 ला / पा5009 ० पाता& ? 2९, 

2 /एए6 290 [ाएज ग0ए पाल 788णथा5 ए (०९०४९००९५ धार्व 50 
]०08 95 था 4 वथापाए छे ९ हा उशाए2॥95 07 प8 ]्वा। 452९- 
पए5 जगा0 ॥ए6त ॥7 8 छ00त5 छल्ाल ॥5पुपए्थाएए ०णाहपलते 97 धा० 
चा85 पाए पाशा ग्रोाढ्घथाएढा5ड उच्छगपएहु धार ट्थ5९ ठा 
पिएए४?--भए7 5०26७४८ ७0 ह़ए[ए 9 26 


“बीराय भगवते चतुरासीतिवसे काये जालामालिनिये रनिविठ मश्षिमिके 


२१४ जैनशासन 


>न-+>++- ++ 


णिग्शंठ' शब्द द्वारा उल्लेख किया गया है । प्रथस्तिके उस लेखमें बताया है कि 
सम्राट अश्ोकने अन्य सम्प्रदायोके अनुसार नि्नंन्थ (निगन्‍्य ) पथक्रे लिए 'धर्म- 
भहामात्य' की नियुक्ति की थी । यह लेस ईसवी सनसे २७५ वर्ष अर्थात्‌ आजसे 
२२२१ वर्ष पूर्व जैनधर्मको महत्त्वपूर्ण स्थितिकों सूचित करता है। यदि वह 
महत्त्वपूर्ण अवस्थामे न होता, तो उसके लिए सम्नाट्‌ अशोक विशिष्ट मन्त्रीकी 
नियुक्ति क्यो करता ? 
रेवेरेण्ड जे० स्टेचेनसन, अध्यक्ष रायल एशियाटिक सोसाइटी इस निष्कर्पपर 
पहुँचे हैं कि दि० जैन सम्प्रदाय प्राचीन समयसे अवतक पाया जाता है ।_ग्रीक 


लोगोने पश्चिमी भारतमें जिन 'जिमनोसोफिस्टो! का वर्णन किया हैं वे जन छोग 
थे।वेनतोवबौद्ध थे और न ब्राह्मण थे। सिकन्दरने दिगम्वर जैनोके समुदाय- 
को तक्षशिलामें देखा था, उनमेंसे कालोनस वल्याण नामक दिगम्बर ज॑न महात्मा 
फारस तक उनके साथ गये थे । इस युगमे यह घ॒र्म २४ तीर्घकरों द्वारा निरूपित 


किया गया, उनमें महावीर अतिम हैं । 


मथुराके ककालीटीलेमें महत्त्वपूर्ण जन पुरातत्त्वकी सामग्रीके सिवाय ११० 
जैन शिलालेख मिले हैं । जो प्राय कुशानवशी राजाओके समयके हैँ । श्मिय 
महाशय उन्हें प्रथम तथा द्वितीय शताब्दीऊा मानते है । एक खड्गासन जैनमू्ति- 
पर लिखा है “यह अर (भरहनाथ) तीर्थंकरकी प्रतिमा सवत्‌ ७८ मे देवो द्वारा 
निर्मापित इस स्तूपकी सीमाके भीतर स्थापित की गईं ।” 

इस स्तूपके विपयमे फूहरर साहव लिखते हैं।( 4 यह स्तूप इतना प्राचीन हूँ, 
कि इस लेखकी रचनाक्रे समय स्तृप आदिका वृत्तान्त विस्मृत हो गया होगा । 
लिपिकी ;दृष्टिसे यह छेख इण्डोसिथियन सवत्‌ (शक) अर्थात्‌ सन्‌ १५० ईस्वीका 
निश्चित होता है । इसलिए ईसवी सनसे अनेक शताब्दी पूर्व यह स्तूप बनाया 


पूर्व राजपूतानाम जनधमका प्रचार था। दिल्लोके अशोक स्तम्भ जैनधर्मका 
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गया होगा । इसका कारण यह है कि यदि इसकी उस समय रचना की गई 
होती, जब कि मथुराके जैन्ती सावघानीपूर्वक अपने दानको लेखबद्ध कराते थे, तो 
इसके निर्माताओका भी नाम अवध्य ज्ञात रहता" ।” म्युजियम मथुराकी दूसरी 
रिपोर्टमें लिखा है कि मथुराके ककालीटीलामें ईसासे दो सदी पूर्वकी महत्त्वपूर्ण 
जैन सामग्री उपलब्ध होती है )) मथुराकी जैन और बौद्ध स्तृपोकी सदृश्यताके 
सबधमें डा० बूलर (7 ऐप) का कथन है कि--इस सादृष्यका कौरण 
सम्मभवत यह नही है कि एक सम्प्रदायवालोने अन्य सम्प्रदायकी नकल की हो 
किन्तु दोनो सम्प्रदायोने भारतकी राष्ट्रीय कलाको अपनाया भौर इस कार्यके 
लिए दोनोने उन्ही कारोगरोकों रक्‍्खार ।” यह सदृद्यता ककालीटोलाके जैन- 
स्थल तथा दूसरे बुद्ध-स्थलोमें उपलब्ध स्तमोसे प्रगट होती है । इस सवधरमे मथुरा 
म्युजियमके भूतपूर्व क्यूरेटर डा० वासुदेवशरण यह लिखते है कि “प्राचीनताकी 
दृष्टिसि बौद्धकलाके समान जैन-कला भी हूँ । जैसा कि ककाली टीलाके शिला- 
लेखोंसे सूचित होता है कि ईसासे दो सदी पूर्व वहाँ जैन स्तूपका सद्भाव था। ४” 
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रिपोटके पृष्ठ ३९ में ईसवी सन्‌ १६२ की जैन तीथकर वृषभनाथकी मू्तिका 
उल्लेस है, जो एक फुठुम्बनीने विराजमानकी थी तथा जिसने अपने पत्ति, अपने 
श्वरुर वा अपने गुरुका नाम उल्लेस किया हैं । 

म्युजियममें सड्गासन और प्मासनमें कुशान कालीन जैन तीर्थंकरोकी 
मृत्तियाँ हैं । खड्गासन मूर्तियोके सम्बन्धमें कुशान कालीन यह महत्त्वपूर्ण बात 
सूचितकी गई हैं कि खडगासन जैन मूति अपनी नग्नताके कारण पहचानी जाती 
है, कितु पद्मासन तीर्थकरोकी मूत्तियाँ वक्षस्थलफे मध्यमें विद्यमान श्रीवत्स 
चिह्नके द्वारा पहचानी जाती हैं ।* 

आभरणयुकत या सम्रन्थ सडगासन जैनमृतिका भी सद्भाव होता है यह 
बात पुरातत्त्वोकी शोघसे प्रमाणित नही होती । पग्मासन जैन मूर्ति दिगम्बर है, 
अथवा नही हैं, इस विपयमें कमी सन्देह उत्पन्न हो भी जाता हैँ, किन्तु प्राचीन- 
तम खड़्गासन जैन मूर्तिका दिगम्बर मुद्रासे अद्धित पाया जाना, दिगम्बर सप्र- 
दाय ही पुरातन जैनधर्म है, इस दृष्टिफो परमार्थ प्रमाणित करता है । एक वात 
भोर भी विचारणोय है, कि पद्मासन जैनमूर्तिकी पहिंचान वक्ष स्थलमें विद्यमान 
श्रीवत्स चिह्नसे होती है, यदि पुरातन जैनमूरति अदिगम्बर सम्प्रदायानुस्तार 
सालकार होतो, तो उसमें श्रीवत्स चिह्नका दर्शन ही सम्भव नहीं होता, तब 
उनकी पहिचान भी न हो पाती । अत अदिगम्बर सम्प्रदायकी अर्वाचीनता 
भवाघधित मिद्ध होती है । 

जैनधर्ममें स्तूपोकी मान्यताके विपयमें जिन्हें सन्देह है, वे कृपया महापुराणके 
सर्ग २२, इलोक २१४ को देखें, जिससे जिनेन्द्र भगवान्‌के समवशरणमें मानस्तभ, 

चैत्यवृक्षादिके साथ स्तृपादिका भी सद्भाव बताया है, यथा-- 
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प्रपडगाते, विधिाशाना-॥७ बाते गुजरात [28०९ (7 3) 

2. पत फ6 रटशाए्रपाॉधा ००0णा6- 0 धगा5 000४ 5 गगाएहुरते ताक 
पा गिमाग्ाष्ग गगगढु००, 2 इल्बाल्त गाते अ#शावाड रण 6 
एरप्रगा॥ा8 एट00 बाते न्याताडु ]शाब प्राशछू० 8 ०॑शणाएेए क्‍प४३- 
छवहते 97 70 7709 9६ ध6 उछबाल्त [7क्षागएशव 788०5 09 6 
दतएश59 5ज7790! ॥ 06 वथाप8 ए 8 टा€४5, 


एतिहासके प्रकाशमे २१७ 


"सिद्धाय॑चेत्यवृक्षाइच प्राकारवनवेदिका' । 
स्तृपा' सततोरणा मानस्तम्भा स्तम्भास्स केत्तव. ॥२१४॥ 
यह भी वर्णन आया हूँ कि बढ़े रास्तेफे मध्यमें ९ स्तूप थे, जिनपर अरिहन्त 
तथा सिद्ध भगवान्‌की मूर्तियाँ विराजमान थी। (२६२-६५) | अत यदि सूक्ष्म 
परीक्षण किया जाय तो जिन शोधकोने जैनियोमें स्तृप नही होते इस भ्रमवष्ष 
स्तूप मात्र देस उन्हें घौद्ध कह दिया है, उन्हें महत्त्वपूर्ण सश्षोघन मनेक स्थलोके 
विपयमें करना न्यायप्राप्त होगा । 
इतिहासकारेने बहुतसी जैनपुरातत्त्वकी महत्त्वपूर्ण सामग्रीको अपनी श्रान्त 
धारणाओफे कारण बौद्ध सामग्री घोषित कर दिया है | स्मिथ साहब यह वात 
स्वीकार करनेका सौजन्य प्रदर्शित करते हैँ कि फही-कही भूलसे जैन स्मारक 
चौद्ध बता दिये गये हैँ । डा० प्लोट अधिक स्पष्टतापूर्वक कहते हैँ कि! समस्त 
स्तूप और पापाणके क्टघरे बौद्ध हो होगे, इस पक्षपातने जैन ढाँचोको जैन माने 
जानेमें बाधा उत्पन्न की, और यही कारण है कि अब तक फेवल दो ही जैन 
स्तूपोका उल्लेख किया गया है । 


उत्कल-उडीसा अ्रान्तमें पुरी जिलेके अन्तर्गत उदयगिरि खण्ड-गिरिके जैन 
मन्दिरका हाथीगुफावाला शिलालेख जैनधर्मकी प्राचीनताकी दृष्टिसि असाधारण 
महत्त्वपूर्ण है । उस लेखमें 'नम्तो क्रहत्तान मो सब सिद्धान' आदि वाक्य उसे 
जैन प्रमाणित करते हैं । यह ज्ञातन्य है कि शिलालेखमे आगत “नमो सच सिधान' 
वाबय भाज भी उडीसा प्रान्तमें वर्णमाला शिक्षण प्रारम्भ कराते समय 'सिद्धि- 
रस्तु'के रूपमें पढ़ा जाता है? । तेलगू भापामें 5 नम शिवाय” 'सिद्ध नम 
वाबय उस अवसरपर पढ़ा जाता है । महाराष्ट्र प्रान्तमें भी 5» नम सिद्ध मय 
पढ़ा जाता है । हिन्दी पाठशालाओमें जो पहले 'भो नामा सीघ” पढाया जाता 
था वह 5» नम सिद्धम्‌का ही परिवर्तित रूप हैं । इससे भिन्न-भिन्न प्रान्तीय 


भाषाओपर अत्यन्त प्राचीनकालीन जैन-प्रभावका सदूभाव सूचित होता है । 





१ !॥ 5078 ०४५९४ प्राणाएगलाए जाए शा 7९४]ए ] ्॒ा5, 48ए6 9७९७7 
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२१८ जैनशासन 


शिलालेसमें लिप्ता है कि महामेघवाहन महाराज पारवेल मगर देशके 
अधिपति पुष्पमिमत्रफे पाससे भगवान्‌ वृषभदेवकी मृति वापिस लाये ((तीन सी 
बपं पूर्व मगधाधिपति नन्‍्दनरेश उसे मृतिकों अपने यहाँ कलिंगसे छे गए थे। 
स्व० पुरातत्त्वज्ञ बैरि० श्री फाशीप्रसाद जापसबालने उस छलेसका गम्भीर अध्ययन 
फरके लिखा है कि “अब तक उपलब्ध इस देशकें छेसोमे जैन इतिहासकी 
दृष्टिसे वह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण धिलालेश है । उसमे पुराणके छेसोका समर्थन 
होता हैं। बहू राज्ययशफे क्रमको ईसासे ४५० वर्ष पूर्व तक बताता है । इसके 
सिवाय उससे यह सिद्ध होता है कि भगवान्‌ महावीरके १०० वर्षफे अनन्तर ही 
उनके द्वारा प्रवर्तित जैनधर्म राज्यधर्म हो गया गौर उसने उडोसामें अपना स्थान 
बना लिया ।! 

एस मूर्तिक विपयमे विद्यावारिधि वैरिस्टर चपतरायजीं लिखते है-- 
0ू्‌फाड बतापट गराठ-५ छा0)ीए तेबाल्त 97० ए००० 00 2) ि9ए795 
पा गाते छ०5च्ना)9 ९७टा (० पाती [8एक्‍ाश9 -[रिध्वीगीव- 
0०९४ 7 67) 'यह मूत्ति बहुत करके महावीरके पूर्वकी होगी और पार्र्वनायसे 
पूर्ववर्ती भी सम्भवनीय है ।” 

आजसे लगभग ढाई हजार वर्ष पूर्व भी जैनधर्मके आद्य तीर्थंकर भगवान्‌ 
वृषभदेवरी मूर्ततिकी मान्यता इस जैन दृष्टिको प्रामाणिक सुचित करतो है कि 


#जैनधर्मका उद्भव एस युगमें भगवान्‌ महावीर अथवा पार्श्वलाथसे न मानकर: 


उनके पूर्ववर्तों भगवान्‌ वृषभदेवसे मानना उचित हैं । 

जैन शास्प्रोमें चौबीस तीर्थकर-श्रेष्ठ महापुरुष माने गये है । हिन्दू शास्त्रोमे 
२४ अवतार स्वीकार किए गए है । वौद्धधर्ममे २४ बुद्ध माने गए है । जोरेस्ट्रो- 
यों (207०४४70॥%) में २४ महूर (2१णा०४७) माने गये हैं। यहूदी घममें भी 


कम 5 


१ "छा एणा धा6 एगणा रण शलए तठी घाढ सागर ए वशागजा) एँ 9 
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२ “नमो अरह (न्‌) तान, नमो सवसिधाव | ऐरेव महाराजेन महामेघवाहनेन 

कलिगाधिपतिना सिरिखारवेलेन वारसमे च बसे मा 

(गघर) च राजान वह (स) तिमित पादे व () दाप (य) ति, तदराजनित 

कलिंगजिन सनिवेस अगन्मगघवसु नयति “ ॥ 
-जै० सि० भास्कर भा० ५ कि० १, पृ० २६, ३०। 


५3% २» 


इतिहासके प्रकाशमे २१९ 


आलकारिक भाषामें २४ महापुरुष स्वीकार किये गये हैं ।' जैनेतर स्रोतो द्वारा 
जैनधर्मके चौबीस महापुरुषोंकी मान्यताका समर्थन यह सूचित करता है कि जैन 
मान्यता सत्यके आधारपर प्रतिष्ठित है । 

इसी प्रकार जैनियोमें प्रचलित 'जुहार' शब्दका भारतमें व्यापक प्रचार जैन 
सस्कृतिके प्रभावको स्पष्ट करता हैं। 'जु' युगादि पुरुष भगवान्‌ वृषभदेवके 
प्रणामका द्योतक है, 'हा' का अर्थ है, जिनके द्वारा सर्व सकटोक़ा हरण होता है 
और 'र' का भाव है, जो सर्व जीवधारियोंके रक्षक हैं इस प्रकार जिनेन्द्र गुण 
वर्णन रूप 'जुहार' शब्दका भाव है । 'जुहार' शब्दका व्यवहार जैन बधु परस्पर 
अभिवादनमें करते हैं। तुल्सोदासजोकी रामायणमे 'जुहार”' शब्दका अनेक बार 
उपयोग किया गया हैं। अयोध्याकाण्डमें लिखा है कि चित्रकूटकी ओर जब 
रामचन्द्रजी गये हैं, तब योग्य निवास भूमिको देखते समय पुरवासियोने रघुनाथ- 
जीसे जुहार की है । 
“ले रघुनाथहि ठाउँ देखावा | कहेंड राम सब भाति सुहावा । 
पुरजन करि जोहार धर आए । रघुवर सध्या करन सिधाएं ॥८९-३॥” 

: पुरवासियोके द्वारा इस शब्दका प्रयोग इसकी सर्वमान्यताको सूचित 

करता है । 

भीलोने भी रामचन्द्रजीसे जुहारकी है और अपनी भेंट अधित की है- 
“कर्राह जोहार भेंट धरि आगे। प्रभुहि विलोकहि अति अनुरागे। 
प्रभुहि जोहारि बहोरि बहो री । वचन विनीत कहहि कर जोरी ॥१३५॥” 


अयोध्यावासियोने रामवन्तवासके पश्चात्‌ भरतजीके अयोष्या आगमन पर 
भी इस छाब्दका प्रयोग किया है- 


“पुरजन मिलहि न कहहि कछु, गर्वाह जोहारहिं जाहि । 
भरत कुसछ पूछे न सकहिं, भय विषाद मन माहि ॥ १५९॥ 
इत्यादि प्रमाण पाये जाते हैं । 
आल्हाखड भी वीर क्षत्रिय तथा राजा लोग परस्परमे जुहार' द्वारा 
अभिवादन करते हुए पाए जाते हैं । 
'पक्मचिनीहरण' अध्यायमें पृथ्वीराज और जयचदमें 'जुहार' शब्दका प्रयोग 
आया है- 
“आगे आगे चद भाट भए पाछे चले पिथौरा राय । 
भारी बेठक कनउजियाकी भरमा भूत रूगो दरबार ॥ 
जाइ पिथोरा दाखिल हो गए | दोड राजनमे भई जुहार ॥४०॥” 


3. एात-शाशागं20त6०9, 06 ए0परा067 छत ]ग्गाजञ ए 58, ०05० ९ए 
ण दत0०एफी९02० 


२२० जैनशासन 


माडोकी लंडाईमें देसिए- 


“इक हरिकारा दौडति आयो | जा आल्हाको करी जुहार ॥” 
सिरसा समर' में सलखानने धीरसींगसे जुहार की है- 


पपह की बेठक क्षनत्न ।वेठे। सबके बीच वीर मलिखान। 
साथी अपने ताहर छोडे | अकिले गयो धीर सरदार ॥ 
करो जुहार जाय समुहे पर | ऊँची चौकी दई डराय। 
देखि पराक्रम नर मलिखेको धीरज मनमे गए ररमाय। 
करि जुहार धीरज तव चलिये | पहुँचे जहाँ वीर चौहान ॥” 


इस प्रकार बहुतसे प्रमाण उपस्थित किये जा सकते हूँ, जिनसे जुहार शब्दका 
व्यापक प्रचार सावंजनिक रूपसे होता हुआ ज्ञात होता है । 


शिवाजी महाराजने अपने एक पद्मनगें भो इसका प्रयोग किया है । 


“भोर किल्‍्ले रोहिडा प्रति राजश्री शिवाजी राजे जोहार |” 


(मराठी वाहमयमाला-पटवर्धनकइृत) 
जुहार शब्दकी ध्यापकतापर गहरा प्रकाश रहोम कविके इस पद्य द्वारा पडता है- 


“सब कोई सबसो करें राम जुहार सलाम । 
हित रहीम जब जानिये जा दिन अटके काम ॥7 


इस प्रकार भारतीय जीवनके साहित्यपर सूक्ष्म दृष्टि डालनेसे जैनत्वके 
व्यापक प्रभावको ज्ञापित करनेवाली विपुल सामग्री प्रकाश्षमें आये ब्रिना न रहेगी । 
भारतमें ही क्यो बाहरी देशोमें भी ऐसो सामग्री मिलेगी । अमेरिकाका पर्यटन 
करनेवाले एक प्रमुख भारतीय विद्वानूनें हमसे कहा था कि वहाँ भी जैन सस्कृतिके 
चिह्न विद्यमान हैं । जिन लेखकोने वैदिक दृष्टिकोणको लेकर प्रचारकी भावनासे 
उन स्थलछोका निरीक्षण किया उन्होने अपने सप्रदायके मोहवश जैन सस्कृठि 
विषयक सत्यको प्रगट करनेका साहस नही दिखाया । भाशा है अन्य न्यायशील 
विद्वान्‌ भविष्यमें उदार दृष्टिसे काम लेंगे । 


१ “जुहार' को भ्रातिवश जौहर-ब्रतका द्योतक कोई-कोई सोचते हैं, किन्तु 
उपरोक्त विवेचन द्वारा इसका वैज्ञानिक अर्थ स्पष्ट होता है। जैन 
सस्कृतिके अनुरूप भाव होनेके कारण ही जैन जगतमें अभिवादनके खूपमें 
इसका प्रचार है। अतः जौहर'के परिवर्तित रूपमें जुहारको मानना 


असम्यक्‌ है। 


इतिहासके प्रकाशमे २२१ 


'हिन्दृष्लास्त्रोनें विदित होता है कि युगके आदिमें भगवान्‌ वृषभदेवने 
जैनधरंकी स्थापना की | वे सर्वज्ञ, सर्वदर्शी महामानव थे, जिनको हिन्दू घ॒र्मके 
अवतारोंमें भी परिगणना की गई हैँ । जैन शास्त्रोके समान ही उनके माता-पिता 
मरुदेवी तथा नाभि राजा कहे गये हैं । भारतवर्षका नाम जिन चक्रवर्ती भरतके 
प्रभाववश पडा वे भगवान्‌ वुषभदेवके गुणवान्‌ पृतन्र हिन्दू शास्त्रोमें भी कहे गये 
हैं । कूमंपुराणमें लिखा है कि--“हिमवर्षमें महात्मा नाभिके मरुदेवीसे महा- 
दीप्तिधारी वृषभ नामक पुत्र हुआ। ऋषमसे भरत हुआ, जो सौ पृत्रोमें ज्येष्ठ 
एव वीर था ।” झाकंण्डेयपुराणके कथनानुसार पिता ऋषभने दक्षिण दिशामें 
स्थित हिमवर्ष भरतको दिया । इससे उस महात्माके कारण यह भारतवर्ष 
कहलाया । डॉ० राघा कृष्णनका कथन है, (जैन परपरा ऋषभदेवको जैनघर्म 
का सस्थापक बताती है जे जो अनेक सदी पूर्व हो चुके हैँ । इस विषयके प्रमाण 
विद्यमान हैं कि ईस्वी सनसे एक शताब्दो पूर्व लोग प्रथम तीर्थंकर ऋषभदेवकी 
पूजा करते थे । इसमें कोई सदेह नही है कि वर्धभान अथवा पाइदव॑नाथके पूर्वमें 
भी जैनधर्म विद्यमान था। यजुर्वेद्मं ऋषपभदेव, अजितनाथ तथा भरिष्टनेमि 
इन तीन तोर्थकरोंका उल्लेख पाया जाता है । भागवतपुराणसे, ऋषभदेव जैन- 
घमंके सस्थापक थे, इस विचारका समर्थन होता है,” 





१ “/५०॥०५६ 5 7<०ए फएथयधाटब०6९ 2०७०ए: पी व_शा) ४८८०0०णा: 35 6 
00णग्ीणशाशाण) ०] 6 एणाफशा ठप शात्‌ एजथाए /5867 शिणा गणा- 
बेशा। 50000. ]6. लागत गराते&९त0, 7०ए6९/ ताए९त पार ग्ल: 
पिर्ध गणाश एछ०5 0िप्रत०0 57 सशाघगरा80९ए० गा 'ता5 गरश ०ए26 
200 .9]2०९0 ग्रा5 पागदढ शुव्या05: ०६ जा पालए ०णा०्थएढत (0 96 धरा 
ए००्ग्रगधाव्थाला 6 6 ए़ण)0. ! राशाब्206९००, 9 66 
“हिमाह्मयन्तु यद्वर्ष नाभेरासीन्महात्मन । 

तस्यषंभो5्मवत्पुत्रो मरुदेब्या महाद्युति ॥॥ 
ऋषभात्‌ भरतों जज्ञे वीर पुत्रशताग्रज* ।* 
-दिपा2 राव 4 ,>ै], 37-38 
रे “ऋषभात्‌ भरतो जज्ञे वीर पुतन्रशतादह्दर ॥। 
सो5भिषिच्यर्षम पुत्र महाप्रान्राज्यमास्थित । 
हिमाह्यय दक्षिण वर्ष भरताय पिता ददौ ॥। 
तस्मात्तु भारत वर्ष तस्य नाम्ना महात्मन ।” 
-शदादधात९2ए०8 शिपराव३ 7, 39-4 

ड.. उग्या प्रथ्वापणा ब5टय०6५ 6 ठाएष्टा। एण पी 5एछढ2ा (0. रिप्ाब्व- 

080०, ज्ञा।0 ॥ए8वं प्राद्याए ाप्रायढ5 छ32ट९ लत ॥5 ल्एतेथात्ड ६० 


श्र? जैनशासन 


वैदिक विद्वान भो० विरूपाक्ष एम० ए० वेदततोर्थ ऋच्वेदमें भगवान्‌ वृषभ- 

देवके सद्भाव ज्ञापक मन्रकों बताते हुए लिखते हैं-- | ए *: 
-“ऋषभ मासमाताना सपत्ताना विषासहि। 

हन्तार शन्नूणा कृधि विराज गोपित गवास्‌ ॥-१०१-२१-६६॥ 

हि रुद्रतुल्यदेव, क्या तुम हम उच्चवशवालोमें ऋषभदेवके समान श्रेष्ठ 
आत्माको उत्पन्त नही करोगे । उनकी अहंनू उपाधि आदि धर्मापदेष्टापनेको 
द्योतित करती है । उसे शत्रुओका विनाशक बनाओ 

विख्यात विद्वान भो बिनोवा भावे लिखते हैं, (जेनविचार नि सशय भ्राचीन 
कालसे है, क्योकि, “अहन्‌ इद दयसे विश्वमम्वम्‌”* इत्यादि वेद वचनोमें वह 
पाया जाता हैँ ।” इस पक्तिका अर्थ वेदके व्याख्याकार सायणके शब्दोमें यह है-- 
“हे महंनू, तुम इस विशाल विश्वकी रक्षा करते हो ।” इस वाक्यका भाव भी 
जैनियोंके मूलभूत जीवदया या अहिंसा सिद्धान्तके अनुकूल है) 


“नल कक इस आप बस सडक हैं, यह बात सर्वत्र रूढ है | यही 
कथन हनुमस्नाउ अञिद्ध पद्चसे स्पष्ट होता हैं--  म 
“यं शेवा' समुपासते शिव इत्ति ब्रह्मेति वेदान्तिनो 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटव. कर्त्तेति नेयायिका । 


अहंन्नित्यथ जेनशासनरता. कर्मेति मीमासका' 
-  सोध्य वो विदधातु वाड्छितफल त्रेलोक्यनाथ प्रभु ॥7३१ 


शी0एण पीर्बा 50 दिए 726८९ 8५ 6 ग5 ट्दापाए 8 (८, पाठ ज़टा5 
ए०णूग86,. श0 एथ्चय८ चशरणनाएएएड शिगरब०72082ए४, ६76 5 
परतागधादिश परद्ाड 73 ॥0 007: धी०: [शायद छाल्एशांर्त॑ दशा 
एरणग प्रद्यातागाना ण शि्व5एशाबा8 7॥6 शच]पए2त8 77070075 
पा९ प्रशा॥65 ठाी 8४8 प्रयाप्रधातिवाब5-रि27008,. स्‍]]निपधी क्ाते 
श्राप 3]6 छम2०एव०ॉएपाबा4 8007825 06 श०्ज़ पीटा 
रागाधंीबते2ए४० ज्रव5५ पी8 णिप्रातंका रण [छाग्राधय ?-ाग्रताधण ?70- 
50एए 9 287, एण [ 
5१ गुराणा४०॥20९7०9.? 
२ पूर्ण बेंद मत्र इस प्रकार हैं -८ 
अहहनू बिभर्षि सावकानि घन्य । अहंन्‌ निष्क यजत विद्वरूपम्‌ ॥ 
अर्हन्‌ इंद दयसे विश्वमम्वभ्‌ । न वे ओजीयो रुद्र त्वदस्ति ॥२ ३३,१०। 
एा06---'8 एलतार ट३त6९० 97 ॥/8८०००॥ 09 63 
३ शैवल्ोग जिसकी 'शिव” कहकर उपासना करते हैं, वेदान्ती लोग ब्रह्म, 
बौद्ध लोग (बुद्धदेव', प्रमाणप्रवीण नैयायिक लोग कर्ता, जैनधर्मावलम्बी 
'अहन्त' और मीमासक लोग कर्म! रूपमें जिसे पूजते है, वह त्रिकोकनाथ 
भगवान्‌ आपकी मनोकामना पूर्ण करे । 





इतिहासके प्रकाशमे रर२३ 


सस्कृतके पुरातन नाटक मुद्राक्षसका एक जीवसिद्धि तामका पार्न्न दिगम्बर 
जैन मुत्तिके रूपमें आकर कहता हँ-- 
“सासणमलिहन्ताण पडिवज्जह मोहवाहिवेज्जाण । 
जे मुत्तमात्तडुअ पच्छा पत्थ उवदिसति ॥--अक ४ 
मरहतोके शासनको स्वीकार करो, कारण वे मोहव्याधिके निवारणमे वैद्य 
हैं। उनकी औषधि प्रारम्भमें कटुक, किन्तु पढ्चात्‌ छाभप्रद होती है । इस 
प्रकार अनेक प्रमाणोंसे यह निर्णय सिद्ध होता है, कि 'मह॑न्त”' शब्द जैनधर्मके 
इृष्ट देवका द्योतक है । 
डा० जैेफोदीका कथन हैं, “भगवान्‌ पाहरवनाथको जैनधर्मके संस्थापक 
प्रमाणित करनेवाले साघनोका अभाव है । प्रथम तीर्थंकर ऋषभदेवको जैनधर्मका 
सस्थापक प्रमाणित करनेमें जैनपरम्परा एकमत हैं । इस परम्परामें, जो उनको 
प्रथम तीथंकर बताती है, कुछ ऐतिहासिक तथ्य समवनीय है ।” पूर्वोकत जैनेतर 
प्रमाण भी जब ऋषभदेवको जैनधघर्मके सस्थापक बताते है, तब उसमें निश्चित 
ऐतिहासिक तथ्य मानना होगा अन्यथा ऐतिहासिक तथ्य किसे मानेंगे ? यही 
बात बेरिस्टर 'पतरायजी भी कहते हैँ--- 7 ६5 48 गण गाड/०्ए बाते 
फाशग्दबी 2णग्राप्यिभा0णा, 7 80 ग्रण ए70४ शाह ९0६९० एण्पेत 56 


००एकटत 9ए पस्‍686 (०००8 ?-(रिाहा००॥206ए०8 9 66) 

टेक साहिब ._ बातसस्‍्थानां, 

चेदिक साहित्यमें अहुनू, श्रमण, मनुय / वातवसना , ब्रात्य, महाद्ात्य 
आदि शब्दों द्वारा जैन परम्पराका उल्लेख किया ग्रया है। थ्रो फाहीप्रसाद 
जायसवालने लिखा है 'कि लिच्छवि लोग ब्रात्य अथवा बकब्राह्मण--क्षत्रिय 





१ "सर्वज्ञो. जितरागादिदोषस्त्रेलोक्यपुजित । 

यथास्थितार्थवादी च॑ देवो5हंनू परमेदवर ॥” 
2 5प96707 ताएगाए ज्ञाए पाल ]शा३5 शते8ढ 09065 5 

सिाशाओ 760 ए 55 

२ “ुशरक्क6 95 गरणगाए ६0 [7076 ऐश रक/5ए० ए85 6. 0700 
गाया बुध गताधठत ॥5 प्राशशाग005 पा ग्रगेदगएरु रि8909, (6 
वि पतवातविध्णदशा३ (85 ॥5 ति्रात6ढ) 7क्र्ा& 7787 06 5076 0792 
सार शठादवोे ॥ पी प्रब्तातणा जाली प्राशैत्ट5 गाता पी8 वि 
पृआप्िशादिशा9 

३3 'णृफढए था वथीवत प्द्घाएव५ ण प्राणगाएवगािरएओ। छडाढाए३5, 00ए 
॥०0 8 7९०प्रजिल्शा णिए्र रण (0०एथाशयरा, पालए छत पाला ता 
छीत68, पीछा 7ण-]0९ परणजञाए, पका 0एछा 7९)९70०5 !2906:5, 
घा6ए एगपएणाएहते [गाता ?--ध 00607 7२९एा6ण 9 499, 929 


२२४ जेनशास न 


कहलाते थे। उनकी प्रजातन्न रूप शासनपद्धति थी। उनके देवस्थान पृथक थे । 
उनकी पूजा अवैदिक थी । उनके घर्मगुरु पृथक थे । थे जैनधर्मका सरक्षण करते 
थे !” प्रोफेसर चक्रव॒र्तीने अथर्ववेदमें अनेक बार उल्लिखित ब्रात्यका अर्थ यज्ञ 
करनेवालेके, विपरीत ब्रत पालनेवाला किया है ।*...-7 


आचीन प्रतिवाले, वेद आदिका परिशीलन कर महान्‌ विद्वान्‌ पं० टोडरमरूजी 
ने अपने 'मोक्षमार्ग प्रकाशक' ग्रन्थमें अनेक अवतरण देकर बताया है_कि वेदोमें 
चोबीस तीर्थंकरोकी वन्दना की गई है । उसमें नेमिनाथ, सुपाइवंनाथ नामक 
२२ व तथा सातवें तीर्थंकरका उल्लेख किया गया है, किन्तु वर्तमान बेदके 
सस्करणोमें अनेक मन्नोका दर्शन नही होता । इसका कारण थ्री बंरिस्टर चम्पत- 
रायजीके शब्दोमें यह है कि साप्रदायिक विद्वेषवश प्रन्थमें काट छाँट अवश्य 
हुई हैं *श्रो हरिसत्य भट्टाचायं एस० ए० सदुश उदार विद्वान्‌ भगवान भरिष्ट- 
नेमि! त्तामक अग्नेजी पुस्तक (पु० ८८, ८९) में नेमिनाथ भगवान्‌को ऐतिहासिक 
महापुरुष स्वीकार करते हैँ । यदि महाभारतके प्रमुख पुरुष श्रीकृष्ण इतिहासकी 
भाषामें अस्तित्व रखते हैं, तो उनके चचेरे भाई परम दयालु भगवान्‌ नेमिनायको 
कौन सहृदय ऐतिहासिक विभूति न मानेगा, जिनके निर्वाण स्थल रूंपमें उर्जयल्त 
ग्रिरि पूजा जाता है १) 

जैनेतर साहित्य, जैन वाड[मय तथा शिलालेख आदिके प्रकाशमें जैनधर्म 
भारतका सबसे प्राचीन धर्म प्रमाणित होता है । जैनशास्त्रोका वर्णन और उसकी 
यथार्थताका परिज्ञान करनेवाली मथुराकी जैनस्तृप आदि सामग्नीको दृष्टिमें रखते 
हुए भी विसेन्ट स्मिथ लिखते हैं?--इन खोजोंसे लिखित जैन परपराका 


"व जाए शा 54326९:४ एग 6, एणे झखऊा 

2 पु 8 7/श<नाहु (0 76 हा शा जशाएए5 9ए6 तृपण॑त प्रशाए 
०फ्शः 98%58865 ०7 6 "९१४५ प्राणा5७ए९5, छल धा8 70 
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अत्यधिक समर्थन हुआ हैं। वे इस वातके स्पष्ट और अकाद्य प्रमाण हैं कि 
जैनधर्म प्राचीन है और वह प्रारभमें भी वर्तमात_स्वरूपमें था। ईस्वी सनूके 
प्रारभमें भी चौबीस तीर्थंकर अपने-अपने चिह्न सहित निशचयपूर्वक माने 
जाते थे ।' 
जब स्मिय सदृश प्रकाण्ड ऐतिहासिक विद्वान्‌ जैनपरपराके प्रतिपादनसे 
अविरुद्ध सामग्रीको देखकर उसे अकाट्य कहते हैं तब ऐतिहासिक क्षेत्रमें विज्ञ 
पुरुषोका जैन मान्यताओको उचित आदर प्रदान करना चाहिए। जैनवाडूमयकी 
शब्दावली आदियमें कुछ सादृष्य देखकर कोई कोई लोग जैन और बौद्ध घर्मोंको 
अभिन्‍न समझा करते थे, किन्तु अर्वाचीन शोध दोनो धर्मोकी भिन्‍नताको पूर्णतया 
स्पष्ट करती हैं । सवत्‌ १०७० में रचित अपने 'धर्मपरीक्षा' नामक सस्कृत ग्रन्थमें 
अभधितगति आधा कहते हैं “कि भगवान्‌ पाश्व॑ंनाथके शिष्य मौडिलायन नामक 
तपस्वीने वीर भगवानूसे' रुष्ट होकर बुद्ध दर्शन स्थापित किया और अपने 
भापको शुद्धोदनका पुत्र बुद्ध परमात्मा कहा | ड़ 
(जैन और बौद्ध साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन करनेवाले विशेषज्ञ डावटर 
विमलचरण लाते वताया है कि---कुछ शब्द जैन वाडमयमें जिस अर्थमें प्रयुक्त 
होते हैं, उन्त शब्दोको बौद्धसाहित्यमें* अन्य अर्थ्में लिया गया हैं | कुछ जैन शब्द 
बोद्धोमें नही पाये जाते हैं । जैसे आकाशका जो भाव जैत्ोने ग्रहण किया हैं, 
उसका बौद्धग्रथोमें अभाव हैं। जीव शब्दका अर्थ जैनोमें सचेत किया गया है, 
बौद्धोमें उसे प्राणवाच्री कहते हैँ । जैन शास्त्रोमें आस्नवका अर्थ है कर्मोके 
आगमनका द्वार, किन्तु बौद्धक्षास्त्रोंमे उसे पाप! का पर्यायवाची कहा है। 
जैनियोंके समान बोौद्धोमें निर्जराका भाव नही है। पूर्ण स्वतत्रताका द्योतक 
'भोक्ख' का बौद्धोमें अभाव हैं) साधन, स्थिति, विघान आदि जैनियोकी बातें 
बौद्ध साहित्यमें नही हैँ । 'श्रावक' का अर्थ जैनियोमें गृहस्थ होता है । बौद्ध 
'भिक्‍लू' को श्रावक कहते हैँ । 'रत्नत्रय” का भाव दोनोंमें जुदा-जुदा है । जैन- 
शास्त्रोमें जैसा षड्द्रव्योका वर्णन है, वैसा बौद्ध साहित्यमें नही है । इत शब्दोंके 
अर्थोपर गभीर विचार करते हुए डॉ० जेकोबीने एक महत्त्वपूर्ण शोध की, कि 
'आज्रव', 'सवर' सदृश्य शब्दोका जैन साहित्यमें मूल मर्थमें उपयोग हुआ है और 





१ “रुष्ट श्रीवीरनाथस्य तपसवी मौडिलायन । 
छिष्य श्रीपाश्व॑नाथत्य विदघे बुद्घदर्शनम्‌ ।। 
छुद्धोदनसुत बुद्ध परमात्मानमन्नवीत्‌ ॥ अ० १८ 
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बोनगसाह्त्मिमें उसका अन्य अथमें (॥/०७७॥०77०7॥9) प्रयोग हुआ हैं, अतः 
मूल अधका प्रयोग करनेवाला जैनधरमं बौद्धपर्मफी अपक्षा विशेष प्राचीन हैं । 

डा० जैकोबीकी ज॑नपर्मकों प्राचीन प्रमाणित कर उसे बौद्धपर्मत शिन्‍न मिद्ध 
फरनेयाली युक्‍िवियो ये मुख्य ६ै- 

पुरातन बीद साहित्ममें जैनपर्म सम्बन्धी मान्यताओं आदिका उल्डेस पाया 
जाता # दीघनिकासके ग्रह्मजार सुतकी टीकामे 'जलकाय” जीयोगा वर्णन है । 
उगमे आजीवक सम्ररायतों आत्मामे वर्ण माननेवाली मान्यताफा निराकरण किया 
गया हैँ । सामण्ण फणसुत्तमें पा्र्यनायफ्रे निममसतुप्टयका बणन है । मज्मिमनि- 
काप में महायी रके आराधक उपाली नामक श्वावकका चौद्धर्मी बननेका उल्लेस 
हैं । उसमें जेनपर्म सम्बन्धी मान्यता मन, बचने, फायकों दण्टित करनेका वर्णन 
हैं । अगुप्तरतिकायगे राजकुमार अभय इस जैन मान्यताका उल्लेस फरता हैं कि 
तपश्चयमिं कर्मोका नाथ होता हैं और आत्मा पूर्ण शानफो प्राप्त करता हूँ। उसमें 
दिग्युत और उपोगय (एए०७0धा॥०) नामक जैन प्रतोका भी उल्लेख हूँ । 
महायगामें सिह सेनापति महावोरका पक्ष छोहकर बोद्धयर्म अगीकार करता हुआ 
बताया गया है । 

वौद्धमास्प्रो मे निग्रनन्थो-जैनोका वौद्धोंके प्रतिद्वन्द्रीफे रूपमें वर्णन आता हूँ 
भौर उनमे कहो भी यह नहीं लिफ़ा है कि जैनधर्म एफ नवीन धम्म है| दुसरी 
घात, मक्शलि गोश्ञालफ़े द्वारा परिगणित घर्मोके पटभेदोमे निर्ग्नन्योकी तीमरे 
मम्बरमे गणनाकोी गई हैं। नवीन धमंको इस प्रकार गणनाका महत्त्व नहीं प्राप्त 
होता | निर्ग्न्ध पिताकी अनिर्ग्न्य सनन्‍्तान 'सच्चच्चका (5गदाटाणप्य) का 
बुद्धसे विवाद हुआ था। इससे जैनवर्म वौद्धधर्मका भेद हैँ यह वात खडित 
होती है । 
डा० जैकोबीका यह भी कयन हूँ कि जैन ग्रन्थामें विद्यमान साक्षियो और 
परम्पराओकी उपेक्षा करनेके लिए उचित साधनसामग्रीका अभाव हैँ । उनमें 
जैनधर्मकी प्राचीनताका अनेक स्वलोपर उल्लेख विद्यमान हैं । 

जैनतत्त्वज्ञानके आधारपर भी णैनोकी प्राचीनता प्रमाणित होती हूँ । जैन- 
दर्शनमें 'जीवो'का वर्णन अन्य दर्शन'्की अपेक्षा जुदा है। जैन तत्त्वोकी गणना 
करते समय 'गुण को पृथक पदार्थ नही बताया हूँ । द्रव्योमें धर्म और अधर्म 
द्रव्योका उल्लेख किया गया हैं। इससे जैकोवी इस निर्णयपर पहुँचते हैँ कि इडो- 
आर्य इतिहासके अत्यन्त प्रारभ कालमे जैनधरंका उद्भव हुआ था ।" 
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प्रोफेसर चक्रवर्ती मद्रासने वैदिक साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन कर यह 
शोध की कि कमसे कम जैनघर्म उतना प्राचीन अवध्य है, जितना कि हिन्दूर्षर्म । 
उनकी तकंपद्धति इस प्रकार है। वैदिक शास्त्रोंका परिशीलन हिसात्मक एवं 
अहिंसात्मक यज्ञोका वर्णन करता है। मा हिस्यातू सर्वभूतानि' जीव वध मत 
करो! की शिक्षाके साथ सर्व्रेधे सघ॑ हन्यात्‌” सर्वमेघ यज्ञममें सर्वजीवोका हनन 
करनेवाली बात भी पाई जाती हैं। ऋग्वेद शुन् क्षेपकी कथा आई है, उसमें 
अहिसात्मक यज्ञके समर्थक वसिष्ठ मुनि हैं ओर हिसात्मक बलिदानके समर्थक 
विद्वामित्र ऋषि हैं। यह आश्चर्यप्रद बात है कि--अहिंसा पक्षका समर्थन 
क्षत्रिय नरेश करते हैं और हिसात्मक बलिदानकी पुष्टि ब्राह्मणवर्गके द्वारा होती 
हैं । वंदिक युगके अनन्तर ब्नाह्म णसाहित्यका समय आया । उसमें पूर्वोक्त घारा- 
दयका संघर्ष वृद्धिगत होता है ((क्तपथ ब्राह्मणमें कुरुपाचालके विप्रवर्गको आदेश 
किया गया हैं कि--तुम्हें काशी, कौशल, विदेह, मगधकी भोर नहीं जाना 
चाहिए, कारण इससे उनकी छुद्धताका लोप हो जायगा । उन देशोंमें पशुवलि 
नही होती है, वें लोग पशुबलि निर्षघको सच्चा धर्म बताते हैं | ऐसी अवस्थामें 
कुरुपाचाल देशवालोका काशी आदिकी ओर जाना अपमानको आमत्रित करना 
है। पूर्वकी ओर नही जानेंका कारण यह भी बताया है कि वहाँ क्षत्रियोकी 
प्रमुखता है, वहाँ ब्राह्मणादि तीन वर्णोको सम्मानित नही किया जाता | इससे 
पूर्व देशोंकी ओर जानेसे कुरुपाचालीय विप्रवर्गके गौरवको क्षति प्राप्त होगी ) 

वाजसनेयी सहितासे विदित होता हैं कि पूर्व देशके विद्वान शुद्ध सस्कृत 
भाषा नही बोलते थे। उनकी भाषामें 'र' के स्थानमें 'लछ? का प्रयोग होता था।' 
इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता हैं कि उस समय प्राक्त भाषाका प्रचार था, जिससे 


पाली तथा भर्वाचीन प्राकृत भाषाकी उत्पत्ति हुई। प्राकृत माषाका प्रयोग जैन 
साहित्यमें पाया जाता है । 


उपनिषदु-कालीन साहित्यका अनुशीलन सूचित करता है कि उसमें आत्म- 
विद्याके साथ हो साथ तपद्चर्याकों भी उच्च धर्म बताया है। इस युगमें हम 
देखते हैं. कि कुरुपाचालीय विप्रगण पूर्वीय देशोंकी ओर गमन करनेको उत्कण्ठित 
दिखाई पढते हैं कारण वहाँ उन्हें आत्मविद्याके अम्यास करनेका सौभाग्य प्राप्त 
होता हैँ । पहले जिसको वे कुधर्म कहते थे, अब उसे ही प्राप्त करनेको वे छाला- 
यित है | याज्ञवल्क्य और राजर्षि जनक आत्मविद्याके समर्थक हैं और अप्रत्यक्ष 
रीतिसे पशुबलि वाले पुरातन सिद्धान्तका नि्षेघ करते हैं। इस प्रकार आत्म- 
विद्याके समर्थक ही पशुबलिके विरोधक थे। इनको हो प्रोफेसर चक्रवर्ती 


१ “'सासणमलिहताणं पडिवज्जह”-प्रद्वाराक्षत अक ४ । 


२२८ जेनणशासन 


जैनधर्मफ्े धूर्य पुछष गहते हैं। णैनपर्मफे अनुसार क्षत्रिय फुछमे उत्पन्न होने वाले 
चौबीस तीर्थंकर ही अहिंसा धर्मफा सरक्षण करते हैं । गतएव यह दृढ़ता पूर्वक 
प्टा जा साकता हैं, कि जीनपर्म फमसे कम वैदिक धर्मकफे समान प्राचीन 
अयध्य है । 

कक ई-फोई४ व्यक्ति सोचते हूँ, कि वेदमें जैन संस्कृतिके सस्यापक तथा उन्ना- 
यकोका उल्लेग्य प्यो आता हैं, जब कि बेर अन्य घर्मकी पृज्य वस्तु है ? इसके 
समामानमें पिन्‍्ही फिल्‍्ही विद्वानोग्रा महू अभिमत है कि जब तक परेद बहिमाके 
समर्थक रहे, तब तक ये जेनियोके भी सम्मानपात्र रहे | जब “मजैयंप्टव्पम्‌' मश्न- 
के अर्थपर पर्वत और नारदमे विवाद हुआ, तब न्याय प्रदाताके रूपमें मोहबश 
राजा वघुने बज एाजदक़ा भर्थ अकुर उत्पादन शत रहित तोन वर्षा पुराना 
घान्य न करके 'यकरा बताया और हिसात्गाफ बलिदानका मार्ग प्रचारित किया। 
जन हरिवदपुराणकी” इस कथयाफा समर्थन महाभारतमें भी मिलता हैं। इस 
प्रकार अहिंसात्मक वेदफी घारा पशु बलिकी ओर घुकी । अत अहिसाकों अपना 
प्राण माननेवाले जैनियोने बेदक़ी प्रमाण मानना छोड़ दिया। पूर्वमें वेदोंका 
जैनियोमें भादर था, इसलिये हो वेदमें जैन महापुझपोंसे सम्बन्धित  भग्नादिका 
सद्भाव पाया जाता है,, किन्तु सेंद है फि साम्प्रदायिक विद्वेषेक कारण उस 


सत्यकी विनष्ट किया जा रहा है । 


प्ेन्द्रीय धारा सभाके भृतपूर्व अध्यक्ष सर वण्मुल्ल॑ ेटटोने मद्रासमें महावीर- 
णजयती महोत्सवपर अपने भापणमें कहा था कि--आर्य छोग बाहरसे भारतमें 


जज >ेक ००> 


था। अत प्रमाणित होता है, फि भारतवर्षफे क्लादि निवासी जैनधमके आराघक 


रहे हैं । ऋग्वेदमें पुरातत्त्वज्ञोकों भारतवर्षके प्राचीन अधिवासियोके विपयमें 


महत्त्वपूर्ण सामग्री प्राप्त होती है। भार्य नामसे कहे जाने वाले लोग तो बाहरसे 
आए थे । उनके सिवाय जो लोग यहाँ रहते थे, उनको वेदमें_घृणित शब्दोमें 


१, "एएढ 7939 ग्राधप्ट 700 ६0० 5५४७ पीह( [कांगाशा, पी एथाह्टाणा रण 
#ग्रागञ5त (70नाओपाए) 45 छा०2०9 385 णैत ३5 ५. एव गथाह्वाणा, 
॥70: ०0677" (0प्राए्गे लिछा(३8० ० [079 ? 85-8 

२ देखो-हरिवशपुराण पर्व १७, पृ० २६३-२७२ । 

३ सदाचार, गुणादिकी अपेक्षा द्रविडोको शास्त्रोयभापामें आर्य मानना 


होगा । 


४, एल्आालतवेबए गाते 00377--ट0बरए/४ णा जाग्रए6 रण खिअलशा 
फावाब 97 59-7] फए रिश्ाशीबपेया स एाव॑धिबएशा ४ ४०3७१]7४ 
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इतिहासके प्रकाशमे रण 


दस्यः अथवा दास! कहा है । (आदिनिवासी होनेके कारण उनछोगोने आर्योके 
स्वदेशमें प्रवेशका प्रतिरोध किया इसलिये झत्रुओका निन्दनीय वर्णन आगत 
भार्पों द्वारा होना अस्वाभाविक नही हैं। कथित “दस्यु' वर्गका धर्म, सस्क्ृति, 
वर्ण आदि पृथक्‌ था। उनका वर्ण श्याम था । वे अयज्वन (यज्ञबलि विद्दीन), 
अकमंन्‌ (वदिक क्रियाकाण्डशून्य) अदेव्य (देवोंके विषयमें उदासीन), भन्यम्रत 
(भिन्‍न प्रकारके नियसोंके पालन करनेवाले) तथा देवपीयु (देवताओका तिरस्कार 
करने वाले, कारण मास आादिक़ो ग्रहण करने चाले कथित देवताओंका सम्मान 
करना उनकी ससस्‍्कृतिके विपरीत है) थे । वे आार्योके देवताओं, यज्ञो तथा धार्मिक 
विचारोका प्रकट रूपमें निषेघ करते थे । उनकी नासिकाकी आकृति आर्योकी 
अपेक्षा जुदी थी । अत उनको “अनास! कहा है। उन्हें 'मुप्नचाक्‌' ()४70॥78- 
४४०) कहा है, जो उनकी अस्पष्ट भाषा या विरुद्ध वाणीकी सूचित करता था। 
पुरातत्त्वज्ञोके मतमें ये ही द्रविड छोग थे) उनका असुन्दर चित्रण द्वेपबु द्धिवश 
आरयोने किया हैं। द्रविड लोगोंकी भाषा सस्कत न थी | वह भापा प्राकृत थी, 
जिसके द्वारा वे अपने धामिक साहित्यका प्रचार करते थे । यह तामिल नामक 
द्रविड भाषाके अधिक सन्निकट हैँ । अत्यन्त प्राचीन तामिल साहित्य, विशेषत 
'टोलकप्पेयम्‌ ('०:०४७७9एण) नामक महत्त्वपूर्ण ग्रथसे उपरोक्त बातोका 
समर्थन होता है । 
इससे यह प्रमाणित होता हैँ कि जैनघर्मकी प्राचीनताकी जड कितनी गहरी 
है। वह चैदिक घर्मका न तो अग है, न उससे प्रभावित है | तुलनात्मक धर्मके 
विशेषज्ञ विद्यावारिधि श्री चम्पतरायजो बैरिस्टरने अपनी शोघका यह परिणाम 
प्रकाशित किया है) कि जैनवर्म वैज्ञानिक तथा सुव्यवस्थित है । वैज्ञानिक" 
१९ "एलाएए। पाशा 5 8 5एणधा०९ बाते णाएए]४68त१ भशगणाएुअ 9०875 
खीग्रणाहुई: 6 3ए0॥05 70 णाए्ु0४९१  एवत 06 ]8॥05, ॥0 छा] 
च6 ॥0-नुधा 2एथशा5ड. शी चाढ कार 7शाए्वाणप5 वृष्ञाएढ५5 ण पा 
॥98ए8 शा5श॥ एाप्रणा ९ट8एछण, पाएएड़ा) प्रएगाण09७ 200 जा] 
शाव ९णग.णधहए, 06 प्राणाढा ॥:॥5 जा 8छ३ए७ ०ए गाया 7 ॥6 
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२ "4 प्रए०0०९265 8५ ६ गर्ल ्ी बिल #60 जग 06 (६8४०7ाए 
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२३० जेनशासन 


दार्शनिक विचारप्रणालीके अनन्तर रूपकयुकत (2०४००८०)) घामिक विचार- 
घारा प्रचलित हुईं | मूल तत्त्वकी ओर ध्यान न रहनेसे रूपक तथा पौराणिकताने 
विवाद और हन्द प्रारभ कर दिया । वैज्ञानिक समन्वयकारी प्रणालीके प्रकाशमें 
विरोध, असभाव्यता आदि दोष क्षणमात्रमें नष्ट हो जाते हैं । वैज्ञानिक पद्धतिको 
अगीकार करनेवालोके वशजोको आज जैन कहते हैं । जिन्होने पहले-पहले रूपक 
या आलेकार्रिक पौराणिकताको अपनाया वे हिन्दू_कहे जाते हैं। इस दृष्टिसे 
जेनधर्म वंदिक घर्ससे पुर्ववर्तों सिद्ध होता हे) या 


सिन्धु नदीके तटपर अवस्थित मोहनजोदड़ो एवं हडप्पा नामक स्थानोमें 
खुदाईके द्वारा जो आजसे पाँच हजार वर्ष पूर्वकी भारतीय समृद्धि, विकास तथा 
सम्यताको बताने वाली महत्त्वपूर्ण सबसे प्राचीन सामग्री उपलब्ध हुई है, उससे भी 
जैनधर्मकी प्राचीनतापर प्रकाश पडता है और यह सूचित होत़ा हैं कि प्राचीनतम 
सामग्री जैनधर्म तथा सस्क्ृतिके स्वतत्न सदृभावकों बताती हैं। जब कि आज विद्य- 
मान सस्कृतियो और घर्मोक़ा नामोनिशान नही मिलता, तब भी जैन-सस्कृतिका 
सद्भाव बतानेवाली महत्त्वपूर्ण सामग्री जैनधर्मकी प्राचीनताको प्रकट करती है । 


उक्त खुदाईमें उपलब्ध सील-मुहर न० ४४९ में डा० प्राणनाथ विद्यालकार- 
जैसे वैदिक विद्वान्‌ जिनेश्वर शब्दका सदभाव पढते हैं। रायबहादुर चदा जैसे 


५०५५. >> नल लिन, 


मथराकी ऋषभदेवकी खड़गासन मूत्तिके समान त्याग अथवा वैराग्यका भाव 
अकितु हैं। सील न० एफ० णी० एच० में वेराग्य मुद्राके साथ, नीचेके भागमें 
ऋषभदेवका सूचक बैलका चिह्न भी पाया जाता हैं।' _.. 


४५ लक २ अल न के... पका. अंक -म 


[ शिवायएाइ590 (ग्यात89 --+शाता फ़ाए8 पप्मरण्पष्शाते शेड 28०7-79 
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विण7 शरतपाब एशुण०0प०८९१ ॥ #8 2) ०४०५९ए ए०5९०ए७७ ६6 
90०४९ णी॑ 6 ऑशातीाआड वेशााट5 0 (06 गरापप5 5९8)५ 0.प7/णा४ (6 (89 
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बगावेणायला: प्रशदाकबाबढला565 6 50 ग80755 ए प।6 
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इस प्रकार महत्त्वपूर्ण सामग्रीके प्रकाशमें मेजर जनरल फरलांग एम्‌० ए० 
एफ० आर० ए० एस» का. यह कथन ह॒ृदयग्राही माछूम मालम होता हैं--- पश्चिमीय 
एंव उत्तरीय मध्यभारतका ऊपरी भाग ईसवी सन्‌मे १५०० वर्षसे लेकर ८०० 
वर्ष पूर्व पर्यन्त उन तुरानियोके तुरानियोके अधीन था, जिनको द्रविड कहते है। उसमें सर्प, 
वृक्ष तथा लिगपूजाका प्रचार था। उस समय उत्तर भारतमे एक प्राचीन, 
अत्यन्त संगठित धर्म प्रचलित था, जिसका दर्शन, आचार एवं उच्च _तपुदचर्या 
न ट +  पा से ही ब्राह्मण तथा बौद्धधर्ममें आरम्भिक 
सुन्यवस्थित थी, वह जैनधर्म था । उससे तथा बौद्धधर्ममें आरम्भिक 
तृपदचर्याके चिह्न प्रवृद्ध हुए । आय छोगोंके गया अथवा सरस्वती तक पहुँचनेके 
बहुत पूर्व अर्थात्‌ ईसवी सनसे आठ सौ, नौ सौ वर्ष पहले होनेवाले तीर्थंकर 
पारसनाथके पूर्व बाईस तोर्थकरोंने जैनियोंको उपदेश दिया था। '-< 





मोहनजोदडोकी सीलकी वैराग्ययुक्त कायोत्सर्ग मुद्रा तथा वृषभका 
चिह्न भगवान्‌ वृषभदेवके प्रभावको द्योतित करते हैं। जिनको यह स्वीकार 
करना आपत्तिप्रद मालूम पडता है, उन्तको कमसे कम यह स्वीकार करना 
होगा, कि सिन्धु नदीकी सम्यताके समय जैनघर्म था, जिसका प्रभाव सीलकी 
मूर्ति द्वारा अभिव्यक्त होता हैं । 
पूर्वोक्त अवतरणमें श्रीरामप्रसाद चन्दा सीलोंको वृषभदेवका चोतक 
बताते हैं । जो श्री चन्दा महाशयसे सहमत न हो, उन्हें यह मानना न्याय्य 
होगा, कि उस १ुरातन कालमें एक ऐसी सभ्यता या सस्क्ृति थी, जिसे आज 
जैन कहते हैँ । उसका प्रभाव सील द्वारा प्रकाशित होता है । अत सीरू या 
तो जैन तीथैकर वृषभदेवको घ्योतित करती है, अथवा जैन प्रभावको सूचित 
करती है । 
प्ल्दब्छा प्रणएए०७. फरारछशा), ० (थाघ्व) ॥7078 ए३5 शा 587 7500 (० 
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डा० जिमर जैनधर्मकों 07०-877७7--आर्योका पूर्ववर्ती धर्म कहते हैं, 
([77050ए765 0 [शता4 ? 60) ऋग्वेदमें १५वें वामन अवतारका वर्णन 
हैं। ऋषभदेव नवमें अवतार माने गये हैं। अत ऋणग्वेदकी रचनाके बहुत पहिले 
जनघर्मके सस्थापक ऋषभदेवका सद्भाव ज्ञात होता है । अत जैनधर्म प्राग्व॑दिक 
सिद्ध होता है । 

फरलाग साहब इस परिणामपर पहुँचते हैं कि “जैनवर्मके प्रारंभको जानना 
बसभव है |. 


इससे यह भ्रम भी दूर हो जाता है कि जैनधर्म हिन्दू धर्मकी बुराइयोको दूर 
करनेके लिए सशोधित-हिन्दूधर्म (9700/०५४४7/) के रूपमें उद्भूत हुआ । जैनघर्म 
मौलिक और स्वृततन्न हैं। डा० ए० गिरनाटने लिखा है ---जैनधर्ममें मनुष्यकी 
उन्‍्नतिके लिए सदाचारको अंधिंक महत्त्व प्रदान किया गया है । जैनधर्म अधिक 


मोलिक, स्व॒तन्त्र तथा सुव्यवस्थित है । ब्राह्मण धर्मकी अपेक्षा यह अधिक सरल 
सम्पन्न एव विविधतापूर्ण है और यह बौद्धधर्मक्रे समान शन्यवादी नही हैं । 


हिन्दूघर्मका स्वरूप समझनेसे जेनवर्मकी स्वतन्त्रताका भाव अनायास हृदयगम 
किया जा सकता है । ( हिन्दूधर्मके प्रकाण्ड विद्वान्‌ डा० राघाकृप्णनूका कथन है 
कि “वेद हिन्दूधर्मका मूलाधार हैं। हिन्दू वह है, जिसने वेदके आधारपर 
भारतमें विकास प्राप्त किसी भी घर्म परपराको अपने जीवन एवं आचरणम्में 
अपनाया हो । लोकमान्य त्तिल़फने लिखा हे कि “जिसकी वुद्धि वेदको प्रमाण 
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उपास्यानामनियम एतद्धर्मस्य लक्षणम्‌ ।॥।” 
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मानती है, वह हिन्दू है ।” हिन्दू कानूनके विशेषज्ञ डा० सर हरीसिह गोरका 
कथन है कि" हिन्दू छाब्द शास्त्राधार॒पर अवस्थित नही है | मुसलिमि विजेताओंने 
इस शब्दका निर्माण किया था )(प० जवाहरलाल नेहरूने लिखा है कि-- 
“भारतवर्षके लिए हिन्द शाब्दका व्यवहार होता है, जो हिन्दुस्तान शब्दका 
सक्षिप्त रूप हैं। पद्चिम एशिया ईरान, टर्की, ईराक, अफगानिस्तान, ईजिप्ट 
तथा अच्यत्र भारतको पहलेकी तरह आज भी हिन्द कहा जाता है। प्रत्येक 
भारतीय पदार्थों हिन्दी कहते हैं। हिन्दीका ध्मसे कोई सम्बन्ध नही है । 
भारतीय मुसलिम अथवा भारतीय ईसाई उतना हो हिन्दी है, जितना कि हिन्दू- 
घर्मको माननेवाला । अमेरिकावासी सभी भारतीयोको हिन्दू कहते हैं, यह 
पूर्णतया मिथ्या बात नही है । हाँ | यदि वे हिन्दी शब्दका प्रयोग करते तो पूर्ण 


ललित किन * 


उत्पत्ति भारतव्ंमें ही हुई और वे भारतोय जीवन, सस्क्ृति तथा तत्त्वज्ञानके 
मुख्य अग हैं । भारतमें जो कोई बौद्ध अथवा जैन हो, वह भारतीय तत्त्वज्ञान 
और सस्क्ृतिकी शात प्रतिशत कृति है, किन्तु धर्मकी दृष्टिसे उनमेसे कोई भी 


हिन्दू नही हैं रा 
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एस विवेचनगे गह्ट स्पष्ट हो जाता है, कि जिस प्रकार पारसी, साई आदि 
धर्म घ॑दिक्र्म-जिग हिन्दुप्र्म महा जाता है-से पृथय्‌ हैं, उसी प्रकार जैन और 
बौद्ध भी परमार्यत. हिन्दूपर्म नही गहे जा सको । मिधु सदीगे मिघु-ममुः पर्यन्त 
जिसकी भूमिका हें, वह हिन्दुस्थान है, और उसमें जिनके तीर्यस्थान हैं, अथवा 
8 वह पिनृ-भ है, उसे हिन्दू पड़ना घारिए, ऐसी परिभागा भी विरापार 
६ एवं सदोप भी है। शोजा लोगों गी पृण्यभूमि भारत है। उनके धर्मगुर 
बागायान भारतोस हैँ । अत परिभापषाके अनुसार उनको हिन्द बहना होगा, 
किन्तु सह प्रगट है, कि थे मुसलिमधर्मी होनेगे अहिन्दू माने जाते हूँ । इसी प्रगार 
(मन फैयलिक ईमाइगोफे पूछ्य गुग गेप्ट जे थिमरका निधन बंबई समीष गोथामें 
हुआ था, अत यह स्थल उनका तोर्शर्धान बन गया है, इसमें परिमाधाकी 
दृष्टिसे उनकी परिगणना हिन्दुओमें होनी थी, ने कि अह्िन्दू ईसाइसोमें । ऐसा 
नही होता मत, परिभाषा अतिश्याप्ति एृपणयुज्त एं । हिन्दुस्तानरें अग काश्मीर 
में परिभाषा नहीं जाती हैं, अत वह अव्याप्त दृषण दूषित होनेके कारण धर्मफी 
दृष्टिसे जैन तथा बोदो फो हिन्दू माननेके पद्ाकों प्रधछ प्रमाण सिद्ध नहीं कर 
सकती है । ऐसी स्थितिमे जैनधर्मफा स्वतन्ध्र मस्तित्व अगीकार करना न्याय 
तथा सत्यफी मर्मादाके अनुकूल है । 


जनपघर्मफा साहित्य मौलिफ हैं। इसकी भाषा भी स्वतत्न है। इसका कानून 
मी हिन्दू फानू नसे पृया। है। ऐसी भिन्‍नताहों सामग्रौकों ध्यानमें न रख कोई- 
फोई इसे “आर्यधर्मकी दासा' बतानेमें अपनेको झृतार्थ मानते हैं। मद्रास 
हाईकोर्टकेः स्थानापन्न प्रधान विचारपति कीफुमारस्थामी शास्त्रीने हिन्दूधर्मा- 
वलम्बी होते हुए भी सत्यानुरोधमे यह लिया है)-'माधुनिक शोधने यह प्रमाणित 


क्नजजजन *+ “४55 
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कर दिया है कि जैनधर्म हिन्दूधघमंसे मतभिन्मता घारण करनेवाला उपभेद नहीं 
हैं। जैनधर्मका उद्भव एवं इतिहास उन स्मृतिशास्त्रों तथा उनकी टीकाओंसे 
बहुत प्राचीन है जो हिन्दू कानुन और रिवाजके लिए प्रामाणिक मानी जाती हैं)। 
यथार्थ बात तो यह है कि जैनधर्म हिन्दूघर्मके आधार-स्तभ वेदोको प्रमाण नही 
मानता । यह उन अनेक क्रियाकाण्डोको अनावद्यक मानता है, जिन्हें हिन्दू लोग 
भआावद्यक समझते हैं ।' 


इस प्रसगमें बबई हाईकोर्ट के न्यायमूर्ति रागलेकरका यह निर्णय भी 
महत्त्वपूर्ण प्रतीत होता है [कि*-यह सत्य है कि जैन लोग वेदोको अपना 
धर्मग्रथ नही मानते । ब्राह्मणधर्मके समान वे मृतके क्रिया कर्म, श्राद्ध एव स्वर्गीय 
व्यक्तिके लिए नैवेद्य अर्पण करनेकी बातको स्वीकार नही करते हैं। उनकी यह 
भी घारणा है कि औरस अथवा दत्तकपुत्रसे पिताकी आत्माकों कोई भी भात्मीय 
श्रेय नही प्राप्त होता । वे ब्राह्मण धर्ंवाले हिन्दुओंसे मृत व्यक्तिके शरीर-दाह 
अथवा गडानेके सिवाय अन्य क्रियाकाण्ड न करनेके कारण पृथक हैं। आधुनिक 
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२३६ जेनशासन 


ऐतिहासिक दशोघसे यह प्रफट हुआ है कि यथार्थमें ब्राह्मण घर्मफे सवृभाव अथवा 
उसके हिन्वूधर्त रूपमें परिवर्तित होनेके चहुत पूर्य जनधर्म इस देशमें विद्यमान 
था। यह सत्य है फि देशमें वहुसर्यक्र हिन्दुमो के सपर्कबश डौनियोमें ब्राह्मण 
घमसे मम्पन्धित अनेक रोति रिवाज प्रचलित हो गये हैं ।” 


यदि अधिक गभीरताके साथ अन्वेषण एवं शोधका कार्य झिया जाय, तो 
जैनधमंके विपयमें ऐसी महत्त्वपूर्ण बातें प्रकाशयमें भावेंगी, जिससे जगत चक्रित्त हो 
उठेगा। जो धर्म बृहत्तर भारतका धर्म रह चुका है, जो चद्रगुप्त सदृश प्रतापी 
नरेशोके समयमे राष्ट्रथर्म रहा है, उसकी बहुमूल्य सामग्री अब भी भुगर्भम लप्त 
हैं। भारतके बाहर भी जैनधर्मका प्रसार पुरातनकालमें रहा है । कुछ वर्ष पूर्व 
आस्ट्रियाफे बृढापेस्ट नगरके समोपवर्तों सेत्में एक किसानको भगवान्‌ महावीर- 
को मूर्ति प्राप्त हुई थी ।" 


एक पुरातत्ववेत्ताका कथन है'--अगर हम दस मील लम्बी भरिज्या 
(२०४०।७५) लेकर भारतके किसी भी स्थानको केन्द्र बना वृत्त बनायें तो उसके 
भीतर निशचयसे जैन भग्नावशेपोके दर्शन होगे ।” इससे जैनचर्मके प्रसार और 
पुरातनकालीन प्रमावका बोध होता हैँ । 


जैनधर्मकी प्राचीनतापर यदि दाश्शनिक शैलीसे विचार किया जाय, तो कहना 
होगा, कि यह अनादि हैँ । जब पदार्थ अनादि-निधन है, तब वस्तुस्वरूपका 
प्रतिपादक सिद्धान्त क्यो न अनादि होगा ? इस पद्धतिसे विचार करनेपर जैनधर्म 
विध्वका सर्वप्राचोन घम माना जायगा । यह धर्म सर्वज्ञ तींकर भगवान्‌फे द्वारा 
प्रतिपादित सत्यका पुज्जस्वरुप है, अत इसमें कालकृत भिन्‍नताका दर्शन नही 
होता और यह एकविघ पाया जाता हूँ । स्मिष सदश एतिहासवेत्ताओोने इसे 
स्वीकार किया है कि जैनघर्मका वर्तमान रूप_ (7८8९८०६ 070) लगभग दो 
हजार वर्ष पूर्व भी विद्यमान था । वौद्धपाली भ्रन्थोसे भी इसकी प्राचीनताका 
समर्थन होता है । जैनशास्त्र बताते हैं कि इतिहासातीत कालमें भगवान्‌ वृषभ- 
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पराक्रमके प्राज्भणमे २३७ 


देवने अहिसात्मक धर्मको प्रकाशित किया, जिसको पुन पुन प्रकाशमें लानेका 
फार्य शेप २३ तीर्थकरोने किया । प्राचीनताके वदकोके लिए भी जैन सिद्धान्त 
महत्त्वपूर्ण है । 


कप प्राइणमें 
पराक्रमक प्रा 


कुछ छोगोकी घारणा हैँ कि अब सम्पूर्ण विश्वमें वीरताका क्रियात्मक शिक्षा 
देनेमें ही मानव जातिका कल्याण है । यह युग '$िपाएएएथशे ० ॥९ #0०४४- 
'जाको बल ताहीको राज' की शिक्षा देता हुआ यह बताता हैं कि बिना वलछ्यालो 
बने इस सघर्प और प्रतिद्न्द्रितापूर्ण जगत्‌में सम्मानपुर्ण जीवन सभव नही । 
वलमुपास्व-शक्तिकी उपासना करो यह मत्र आज आराध्य है । दीन-हीनके 
लिये सजीव प्रगतिशील मानव-समाजमें स्थान नही है । उन्हें तो मृत्युकी भोदमें 
चिरकाल पयंत विश्वाम लेनेकी सलाह दी जाती है। जैन आचार्य चादीभसिह 
सुरि अपने क्षत्रचूडामणिमें 'घीरभोग्या बसुन्धरा' लिखकर वीरताकी ओर ' प्रगति- 
प्रेमी पुर षोका ध्यान आकपित करते हैं । हिन्दू शास्त्रकार इस दिश्षामें तो यहाँ 
तक लिखते हैं कि विना हाक्ति-सचय किये यह मानव अपने आत्मस्वरूपकी 
उपलब्धि करनेमें समर्थ नहों हो सकता । उनका प्रवचन कहता हैँ 'नायमात्सा 
बलहोनेन लभ्य ।” जैनशास्त्रकारोने इस सवन्धमें और भो अधिक महत्त्वकी 
बात कही है_कि निर्वाण-प्राप्तिके योग्य अतिशय साधनाकी क्षमता साधारण 
निसत्त्व शरीर द्वारा सम्पन्न नही होती, महान्‌ तललीनता रूप छुक्ल-घ्यानकी 
उपलब्धिके लिए वज्वश रीरी अर्थात्‌ वच्च वज्चश रीरी अर्थात्‌ वज्धवृषभ-नाराच-सहननघारी होना अत्यत 
बावफक हा 

पार पीला एवं ठिप्रातेद्ा ज०5 0067 दिद्वा शथागएा8 भा (9६ धरा 
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बौद्धोने निर्ग्नन्यो (जैनो) का नवीन सप्रदायके रूपमें उल्लेख नही 
किया है और न उनके विख्यात सस्थापक नातपुत्तका सस्थापकके रूपमें ही 
किया है । इससे जैकोवी इस निष्कर्षपर पहुँचे हैँ कि जैन्धर्मके सस्थापक 
2 अपेक्षा प्राचीन हैँ तथा यह सप्रदाय बौद्ध सप्रदायके पूर्ववर्ती हैँ । 


१ “उत्तमसहननस्य एकाग्रचिन्तानिरोधों ध्यानमान्तमुहर्तात्‌ ।” 
“त० सूत्र ९२७ । 


२३८ जैनशासन 


कुछ लोगोफी ऐसी भी समझ हैँ कि वास्तविक वोरताके विकासके लिये 
अहिसाफ़ी आराधना असाधारण कटकका फार्य करती हैं। अहिंसा और वीरतामें 
उन्हें भाकाश-पातालका अत्तर दियाई देता है। वे लोग यह भी सोचते है कि 
वीरताके लिये मास भक्षण करना, शिगर चलना आदि आवश्यक है । अहि- 
सात्मक जीवन शिकार तथा मासभक्षणका मूलोच्ठेद किये बिना विकसित नहीं 
होता । भत अहिसात्मफ जैनधर्मकी छत्रछायामें पराक्रम-प्रदीप बराबर प्रकाण 
प्रदान नहीं कर सकता | यह ज॑नपर्मकी अहिंसाका प्रभाव था जो वीरभ्‌ भारत 
पराधीनताके पाश्ममें ग्रस्त हुआ | एक बड़े नेताने भारतके राजन तिक अथध पातका 
दोप जैनधर्मकी अहिंसाकी दिक्षाके ऊपर लादा था । 

ऐसे प्रमुस पुरुषोकी श्रानत घारणाओंपर सत्यके आलोकमें विचार करना 
आवश्यक हैं। भहिसात्मक जीवन वोरताका पोषक तथा जीवनदाता हैँ । बिना 
वोरतापूर्ण अत करण हुए इस जोवके हृदयमें अहिसाको ज्योति नहीं जगती । 
जिसे हमारे कुछ राजनीतिज्ञोंने निदनीय अहिंसा समझ रखा था यवार्यमें वह 
फायरता और मानसिक दुर्बलता हैं । हम और बकराजके वर्णमें वाह्य घवलता 
समान झूपसे प्रतिष्ठित रहतो है क्ितु उनकी चित्तवृत्ति में महान्‌ अतर हूँ । इसी 
प्रकार कायरता अथवा भीरुतापूर्ण वृत्ति और बहिमामें मिन्‍नता हूँ | बहिसाके 
प्रभावसे आत्मशक्तियोफ़ी जागृति होती है भौर आत्मा अपने अनत वीय॑को 
स्मरणकर विरुद्ध परिस्थितिके आगे अजेय गौर अभयपूर्ण प्रवृत्ति करनेमें पीछे 
नही हटता । जिस तरह कायरतासे अहिसावावका वीरतापूर्ण जीवन जुदा है 
उसी प्रकार ऋरतासे भी उसकी आत्मा पृथक हैँ । क्रूरतामें प्रकाश नही हैं । वह 
अत्यत अधी ओऔर पशुतापूर्ण विचित्र मन स्थितिको उत्पन्न करती हैं । साधक 
अपनी आत्मजाग्ृति-निमित्त क्रूरतापूर्ण कृतियोंगे बचता है, कितु वीरताके 
प्रागणमें वह अभय भावसे विचरण करता है वह तो जानता है-- न से धृत्यु , 
कतो भीति जब मेरी आत्मा अमर है तव किसका भय किया जाय ? डर तो 
अनात्मज्ञके हृदयमें सदा वास करता है । 


क्रूरताकी मुद्रा धारण करनेवाली कथित वीरताके राज्यमें यह जगत्‌ यथार्थ 
शाति और समूद्धिके दर्शनसे पूर्णतया वचित रहता है । क्रूर सिंहके राज्यमें 
जीवधघारियोका जीवन असभव बन जाता है। उसी प्रकार क्रूरता-प्रधान मानव- 
समुदायके नेतृत्वमे अश्ाति, कलह, असतोष व्यथा ओर दु ख़का ही नग्न नर्तन 
दिखाई देगा । 

जव भहिसात्मक व्यक्तियोंके हाथमें भारतकी वागडोर थी, तब देशका 


को पर 
१ चद्रगुप्त आदि जैन नरेशोंके शासनका इतिवृत्त इस बातका समर्थक हैं 


पराक्रमके प्रागणमें २३९ 


इतिहास स्वर्णाक्ष रोमें लिखा जाने योग्य था । आज उस अहिसाके स्थानमें कही 
क्ररता और कही कायरताके प्रतिष्ठित होनेके कारण अगणित विपत्तियोका 
दौरदौरा दिखाई पडता है। वस्तुस्थितिसि अपरिचित होनेके कारण ही लोग 
भगवती अहिसाको क्रूरता और कायरताके फलस्वरूप होनेवाले राष्ट्रीय पतनका 
अपराधी बनाते थे । उन्न लोगोने वीरताको युद्धस्थल तक ही सीमित समझा हैं 
किन्तु 'साहित्यदर्पण” ने उसे दान, घर, युद्ध तथा दया इन चार विभागोसे युवत 
बताया है! । जैनधर्मकी आराधना करनेवालोंको हम इस प्रकाशरमे देखें तो हमें 
विदित होगा कि जैनधर्मका आलोक किस प्रकार जीवनको प्रकाशपूर्ण बनाता 
रहा हैं । 

इतिहासके क्षेत्रमें भारतीय स्वातन्र्यके अप्रतिम आराघक महाराणा प्रतापको 
स्वेच्छासे अपनो सारी सपत्ति समपित करनेवाला वीर भामाशाहँ अहिंसाका 
आराधक जैनशासनका पारूक था ।? यदि भामाशाहने अपनी श्रेष्ठ दानवीरता' 
द्वारा महाराणाकी सहायता न की होती तो मेवाडका इतिहास न जाने किस 
रूपमें लिखा मिलता । जैनशासनमें आदर्श गृहस्थके दो मुख्य कतंव्य बताये गये 
हैं, एक तो वीरोकी वदना और दूसरा योग्य पान्नोको शौपधि, श्षास्त्र, अभय, 
आहार नामके चार प्रकारका दान देना हैं। एक जैन साधक शिक्षा देते हैं-- 
“घन बिजुरी उनहार, नरभव लाहो लीजिये ।” भाज भी जैन समाजमें दानकी 
उच्च परम्पराका पूर्णतया सरक्षण पाया जाता हैं। जैन अखबारोसे इस बातका 
पुष्ट प्रमाण प्राप्त होगा । असमर्थ जनोको इस सुन्दर शैलीसे समर्थ श्रीमान्‌ 
सहायता देते थे, कि लेनेवालेके कल्पित गौरवकी भावनाको बिना आधात पहुँचे 


१ “स च॒ दान-धर्म-युद्ध॑ंयया च समन्चवितश्चतुर्घा स्यात्‌ ।” 
“सा० द० इलो ० २३४,३। 
२ “जा घनके हित नारि तज पत्ति पृत तजै पितु शीर्लह सोई 
भाई सों भाई रू रिपुसे पुनि मित्रता मित्र तजै दुख जोई ॥। 
ता धनको बनिर्याँ ह्लूं गिन्‍यो न दियो दुख देशके आरत होई । 
स्वार॒थ आर्य तुम्हारो ई है तुमरे सम और न या जग कोई ॥” 
-भारतेन्दु हरिष्चन्द्र । 
३ पुरखन को धन दे दियो देस प्रेम की राह। 
त्याग निसैनी चढि गयो चित चित भामासाह ।। 
४ कर्नल टाडके कथतानुमार यह घन २५ हजार सैन्यको १२ वर्ष तक भरण- 
पोषणमें समर्थ था । 
“टाड राजस्थान १०२-३ 
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कार्य सपन्‍न किया जाता था। दानकी घोषणा कर दानवीर बननेके बदले 
सात्त्विक भावापन्न धनी श्रावक गुप्त रूपसे सहायता पहुँचाया करते थे । सर्वा- 
नन्‍्दसूरि रचित “जगड़-चरित्र! के आधघारपर 'हरिजन! (११ मार्च सन्‌ १९४७, 
पृ० १४३) में एक लेख छपा था, कि सवत्‌ १३१२ में कच्छ प्रान्तके भद्नेश्दर- 
पुरमें श्रीमाली जैन जगड़ू नामक श्रावक बडे सपन्‍न तथा दानशील थे, जो 
रात्रिके समय सोनेके दीनार-सिक्‍्का सयुकत छाइ-समूह को विपुल मात्रामें कुलीन 
लोगोको अर्पण करते थे । प्रत्येक प्रान्तके बढे-बढोंसे इस प्रकारकी साधर्मी 
वात्सल्यकी कथाएँ अनेक स्थलमें सुननेमें आती है । खेद है, कि आजके युगमें 
यह प्रवृत्ति सुप्तप्राय हो गई है । अब नामवरीको लक्ष्य करके दान देनेका भाव 
प्राय सर्वत्र दिखाई पडता है । 

धर्मके क्षेत्रमें चीरता दिखानेमें भी जैन गृहस्थोका चरित्र उदात्त रहा है । 
बौद्ध शासकके अत्याचारके भागे अपने मस्तक न झुका मृत्युकी गोदमें सहष सो 
जानेवाले, ताकिक अकलकदेवके अनुज बालक निकरूफका धर्म-प्रेम वीरताका 
अनुपम आदर्श है। विपत्तिकी भीषण ज्वालामेंसे निकलनेवाले जैन धर्मवीरोकी 
गणना कौन कर सकता हैं ? (इतिहासकार स्सिय महाशयने अपने 'भारतवर्षके 
इतिहास' में लिखा हैं कि 'चोलवशी पाण्डन्तरेश सुन्दरने अपनी पत्नीके मोह- 
वश वैदिक धर्म अगीकार किया और जैन प्रजाको हिंदू घर्म स्वीकार करनेको 
बाध्य किया ।” जिनके अन्त करणमें जैनशासनकी प्रतिष्ठा अकित थी, उन्होने 
अपने सिद्धान्तका परित्याग करना स्वीकार नही किया । फलत उन्हें फाँसीके 
तरुतेपर टाँग दिया गया। स्मिय सहाशय लिखते हँ--ऐसी परम्परा है कि 
८००० जैनी फासीपर लटका दिये गये थे। उस पाशविक कृत्यक्री स्मृति 
मदुराके विख्यात मीनाक्षी नामके मन्दिरमें चित्रोके रूपमें दीवालपर विद्यमान 
हैं। आज भो मदुराके हिंदू छोग उस स्थलूपर प्रतिवर्ष आनदोत्सव मनाते हैं 
जहाँ जैनोका सहार किया गया घी इसे व्यतीत हुए मभी दो सदीका समय 





१ “'स्वर्णदीनारसयुक्तान्‌ लाजपिण्डानू स कोटिश । 


निशायामर्पयामास कुलीनाय.._ जनाय च ॥7 
“>जगड्चरिप्र ६।१३ । 
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ने हुआ होगा जब कि प्रख्यात जैनग्रन्यफार पढितप्रवर टोडरमलजी, जयपुरक्े 
तत्कालीन नरेशके कोपवश हाथीके पैरोके नीचे दबवाकर मार डाले गये थे । 
इस प्रकार आत्माकी अमरतापर विश्वास कर सत्य और वीतराग धर्मके लिए 
परम प्रिय प्राणोका परित्याग करनेवाले जैन वीरोका पविश्न नाम धामिक इति- 
हासमें सदा अमर रहेगा । 


दयाके क्षेत्रमें जेनियोका महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। आज जब कि जडवादके 
प्रभाववश लोग मासाहार आदिकी ओर बढते जा रहें हैं और असयमपूर्ण प्रवृत्ति 
प्रवर्धभान हो रही है, तब जीवोकी रक्षा तथा सयमपूर्ण साधना द्वारा मनुष्य 
भवको सफल करनेवाले पुण्य पुरुषोंसे जैन समाज भाज भी सपन्‍न है । श्रेष्ठ 
अहिंसाके मन, वचन, काय, कृत, कारित, अनुमोदनापूर्वक पालक प्रात स्मरणीय 
चारित्रचक्रवर्ती आचार्य श्रीशान्तिसागर महाराज सदृश वोतराग, परमशान्त 
दिगम्वर जैन श्रमणोका सदुमाव दयाके क्षेत्रमें भी जैन सस्‍्कृतिको गौरवान्वित 
फरता है । जनश्रमणोक दिगम्वरत्वक गर्भमें उत्कृष्ट दयाका पवित्र भाव विद्य- 
मान रहता हैं । एक विद्वानूने लिखा है--जैन मुनिकी वीरता शास्तिपूर्ण है 
प्रत्येक शौर्यसम्पन्न कार्यके पूर्वमें प्रबल इच्छाका सदुभाव पाया जाता हैँ, इस 
दृष्टिसे इसे क्रियाशील वीरता भी कहते हैं ।”' 


सग्राम-भूमिमें जो पराक्रम प्रदर्शित किया जाता है वह वीरताके नामसे 
विश्वविख्यात है । इस क्षेत्रमं भी जैनसमाजका महत्त्वपूर्ण स्थान रहा हैँ। 
साधारणतया जैन-तत्त्वज्ञानके शिक्षणस्े अपरिचित व्यक्ति यह भ्रान्त धारणा 
बना लेते हैं कि कहाँ अहिंसाका तत्त्वज्ञान और कहाँ युद्धमूमिमें पराक्रम ? 
दोनोमें प्रकाश-अधकार जैसा विरोध है । किन्तु वे यह नही जानते कि जैनधर्ममें 
गृहस्थके लिए जो अहिसाकी मर्यादा वाधी गई हैं उसके अनुसार वह निरर्थक 
प्राणिवध न करता हुआ न्याय भौर कर्त्तव्यपालन निमित्त भस्त्र-शस्त्रका सचालन 
भी करता है। इस विपयमें भारतीय इतिहाससे प्राप्त सामग्री यह सिद्ध करती 
है कि पराक्रमके प्रागणमें महावीरके आरावक कभी भी पीछे नही रहे हैं 
रायबहादुर महामहोपाध्याय प० गोरीशकर होराचंद शोझाने “राजपृतानेके 
जैनवीर' की भूमिकामें लिखा है---“वीरता किसी जातिविशेषकी सपत्ति नही है । 
भारतमें प्रत्येक जातिमें वीर पुरुष हुए हैं । राजपुृताना सदासे वीरस्थल रहा हैं । 
जैनघर्ममें दया प्रघान होते हुए भी वे लोग अन्य जातियोंसे पीछे नही रहे हैं । 
शताब्दियोंसे राजस्थानमें मन्नी आदि उच्चपदोपर बहुधा जैनी रहे हैं, उन्होने 
देशकी आपत्तिके समय महान्‌ सेवाएं की हैं, जिनका वर्णन इतिहासमें मिलता 


हैं।” भारतीय इतिहास-प्रसिद्ध सम्राद्‌ बिम्बसार-श्रेणिक जैनधर्मका आधार- 
१६ 
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स्तम्भ था। उसके पुत्र अजातशत्रु-कुणिक" जैनधर्मके सरक्षक प्रतापी नरेश थे 
कलिंग”, उत्तर भारत तथा पद्िचिमोत्तर सीमाप्रातपर जैन नरेश नदवर्धनका 
शासन यथा । ग्रोकनरेश सिकदरके सेनापति सिल्युकसको३ जैन सम्राट चद्रगुप्तने 
ही पराजित कर भारतीय सम्राज्यकी सीमाकों अफगानिस्तान पर्यत विस्तारित 
किया था । स्मिय महाशयने लिखा हैं कि “मैं अब इस बातको स्वीकार करता 
हैं कि सभवत यह परम्परा मूलमें यथार्थ हैँ कि चद्रगुप्तने वास्तवमें साम्राज्यका 
परित्याग कर जैन मुनिका पद अगीकार किया थाएँ। प्रतापी चद्रगुप्तको 
आधुनिक अन्वेपणकार जैन प्रमाणित करने हछगे हैं ) डा० फाश्ीप्रसाव जायसवाल 
जैसे विचारक विद्वान्‌ लिखते हैं--“'पाँचवी सदीके जैनग्रथ एव पश्चादुवर्ती जैन 
शिलालेख यह प्रमाणित करते हैं कि चद्रगुप्त जैन सम्नाद था, जिसने मुनिराजका 
पद अगीकार किया था। मेरे अध्ययनने जैनशास्त्रोकी ऐतिहाप्तिक बातको स्वी- 
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कार करनेको मुझे वाष्य किया है । मुझे इस वातको अस्वीकार करनेका कोई 
कारण नही दिखता कि हम वयो न जैनमान्यताको स्वीकार करें कि चद्रगुप्तने 
अपने राज्यकालके अन्तमें जैनधर्मको स्वीकार किया था, तथा राज्यका परित्याग 
करके जैनमुनिके रूपमें प्राणपरित्याग किये ? इस बातको स्वीकार करनेवालोमें 
केवल मैं ही नही हूँ, राइस साहबने, जिन्होंने श्रवणबेलगोलाके जैनशिकालेखोका 
भलीभाँति अध्ययन किया है, इस बातके समर्थनमें अपना निर्णय दिया है, अतमें 
स्मिथ महाशय भी इसी ओर झुक गये हैं ) हे प्रिक्तनविमर्शविचक्षण 'रायबहादुर 
श्लोनर्रासहाचार्यका अभिमत' हैं कि-“चद्रगुप्त एक सच्चे वीर थे और उन्होने 
जैन छाास्त्रानुसार सल्लेखनाकर चद्रगिरि पर्वतसे स्वर्ग लाभ किया ।! ) वे यह भी 
लिखते हैं कि श्रवणबेलगोलाके चद्रवस्ती नामके चद्रगिरिपर अवस्थित मदिरकी 
दीवालोमें सम्राट चद्रगुप्तके जीवनकों अकित करनेवाले चित्र हूँ । 


डा० एफ० ड़बल्यू० ठाससने भी यह लिखा है कि चद्रगुप्त श्रमणोके भक्ति- 

पूर्ण क्षिक्षणकों स्वीकार करता था जो ब्राह्मणोके पघिद्धातोके प्रतिकूल है । 
.. जैनधर्म विद्वेषी वर्गने जैसे जैन देवस्थान, शास्त्रभण्डार, जैनमठ तथा जैन 
जनताके विनाक्षका निर्मम क्रूर कार्य किया, उसी प्रकार उन्होने जैन महापुरुषके 
चरिश्रपर कालिमा लगानेमें कमी नही की । प्रतापी सम्नाट चद्रगुप्त मौर्य जैन- 
घर्मके आराघक थे, वे क्षत्रिय कुलके शिरोमणि थे और उन्होंने अपने जीवनका अन्त 
दिगम्बर जैन मुनिके रूपमें व्यतीत किया था ।” यह बात प्राचीन प्राकृतके शास्त्र 
“विलोयपण्णति' से भी समर्थित होती है-- 

“मउडघरेसु चरिमो जिणदिक्ख धरदि चदगुत्तो य। 

तत्तो मउडधरा दुष्पव्वज्ज॑ णेव गिण्हति ॥” ४१४८१ । 


मुकुटधर राजाभोमें अतिम चन्द्रगुप्त नामके नरेछ्ाने जिनेन्द्र दीक्षा घारण की 
इसके पढ्चात्‌ मुकुटघारी नरेश प्रन्नज्याको नही घारण करते हैं । 


१ 706 शा ज्ञागली 0ण्रॉक्ा)9 (6 00-ए779 05 ((.070728270(2१5) 
[ए76०७ए-४ण 45 ००९० (धव078 (जात डा 5 वरद्या॥6 € 0 ॥: #धा0ै5 
28 ॥78877#006॥ ९॥ए९ व्गाल्त एकशापा ऐिब्चचा छाती 5 एश्व-ए20 
बाते 06०0-20 60 छ्गे)5, 9ण9ज़ाए 5०७7685 ॥णा ॥6 ]6 ०६06 
शाध्ग थ्रिगाएशए0ा पिंड छ३5 9 तह ँदा0 धाते ४(८०॥7९0 (6 ]68फए९॥ 
फ्णिय पबवा गा जा पी व द्या] छाया ण 5गोट[दाबा2 ' । | 

२ 'गुफढ ६€ायणाए ण॑ /०2०5घाशा८५ ज्णांव ॥72एॉ5७ 5९९7 (0 7ए9 
पा टक्ाताबछणु8 5पजागा्त [0 पाठ वेलएणाणार्वी (३०5 ए 
किबााल्‍735 35 ०000०€व 0 (96 600८4763 ण 06 ठित्ग्रा75 "५।१6९ 
7? 2३ यात्रा] 5 फि्य)ए क्वा एण 050 ४ए ४ एए प्रक्रणा2५ 


२४४ जेनशासन 


मौयंव्श ईसाकी छठवी सदीमें था। भगवान्‌ महावीरके एकादश मुस्य 
शिष्योमे सातवें मुनि मौर्य पुश्न थे | मौर्यपृत्रस्तु सप्तम (हरिवश्षपुराण) बौद्ध 
साहित्यमें मौर्य वशवाले क्षश्रिय बताये गये है । अत चद्रगुप्त मौर्य क्षत्रिय थे यह 
सत्य शिरोधार्य करना उचित हैं । खेद है कि भव तक भी ऐसे महापुरुषके उच्च 
कुलको चदलकर उन्हें मुरा नाईनके गर्भसे उत्पन्न बताया जाता है, तथा सरकारी 
शालाओ तकमें ऐसा प्रचार किया जाता है । 


बुद्धधर्म-भक्तरूपसे विख्यात धर्मप्रिय सम्नाद्‌ अशोकके साहित्यको पढ़कर कुछ 
विद्वान अशोकके जीवनकों जैनधर्मसे सवधित स्वीकार करते हूँ । प्रो० कर्णकी 
घारणा है! कि अहिसाके विपयमें अशोकके आदेश वौद्धोंकी अपेक्षा जैनसिद्धान्तसे 
अधिक मिलते हैँ । माज जो अक्लोकका धर्मचक्र भारत-सरकारने अपने राष्ट्रष्वजमें 
अलक्ृत किया है, उस चक्र-चिह्॒में चौवीस आरोका सदुभाव चौबीस तीर्थंकरोका 
प्रतीक मानना सम्यक्‌ प्रतीत होता हैं। स्वामी पझ्मन्तभद्वने चक्रवर्ती श्ञान्तिनाथ 
तीर्थकरके घर्मचक्रकों करणाकी किरणोंसे सुसज्जित--दयादीधितिधमंचक्रम्‌” 
कहा है । प्रत्येक तीर्थंकरने अपनी करुणामयी प्रवृत्ति और साधनाके परचात्‌ धर्म- 
पक्रको प्राप्त किया है, अत धर्मचक्रके सच्चे अधिपति २४ तीर्थंकरोकी पवित्र 
स्मृतिका प्रतीक अशोक स्तभका धर्मचक्र हूँ । इसके विरुद्ध प्रवल तर्क॑पूर्ण सामग्रीका 
सद्भाव भी नही है। अशोकका जैनघर्मसे सम्बन्ध सिद्ध होनेपर धर्मचक्रके आरोका 
उपरोक्‍त प्रतीकपना स्वीकार करना सरल हो जाता हैं । प्रतीत होता है, कि जैसे 
बिम्बसार श्रेणिकका जीवन पूर्वमें बौद्ध धर्माराधकके रूपमे था, और पश्चात्‌ 
रानी चेलनाके, जिसे विद्व पी लोगोने घृुणित चित्रित किया हैं (देखो जयशकर- 
प्रसादका चद्रगुप्त नाटक), समर्थ प्रयत्तनसे वह जैन धर्मावलम्वी हो गया भौर वह 
जैन सस्कृतिका महान्‌ स्तभ हुआ, ऐसी ही धर्म-परिवर्तनकी बात अशोकके 
जीवनमें भी रही है। इस समन्वयात्मक दृष्टिसि अशोकको जैन तथा बौद्धधर्मके 
प्रचारकी बातोंका विरोध नही रहता है । 


'राजावलिकथे' नामक कन्‍्नड ग्रथ अशोकको जैन बताता है। महाकवि 
फल्हणने अपने सस्कृत ग्रथ 'राजतरगिणी' में अक्षोक द्वारा काव्मीरमें जैनधर्मके 
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२. “य शान्‍्तवृजिनो राजा प्रपन्नो जिनशासनम्‌ ॥ 

पृष्कले5त्र वितस्तात्रौ तस्‍्तार स्तूपमण्डले 7 -राजतरग्रिणी अ० १ । 


पराक्रमके प्रागणमे २४५ 


प्रचार करनेका उल्लेख किया है । "डा० टामस भी उपरोक्त बातका समर्थन 
फरते हैं । अबुलफजलके 'आइने मफबरी' से भी मश्ञोकका जीवन जैनघधर्मसे 
संबंधित प्रमाणित होता है । 


अशोकके उत्तराधिकारी सम्प्रतिके बारेमें “विष्ववाणी” मासिक पत्रिकाने 
१९४१ में यह प्रकाशित किया था कि सम्राट सप्रतिने अरबस्तान और फारसमें 
जैन सस्क्ृतिके केंद्र स्थापित किये थे। वह बडा शूरवीर तथा घामिक था। '५ए- 
(०770८ ० ]०णाआय में सप्रतिको महान्‌ वीर जैन नरेश और धर्मप्रवर्धक कहा 
है जिसने सुदूर देशोमें जैनधर्मके प्रचारका प्रयत्न किया था । 


भहावश फाव्यसे ज्ञात होता है कि वर्तमान सीलोन-सिंहलकी प्राचीन राज- 
घानी अनुराधपुरमें जैन मंदिर था जो स्पष्टतया सिंहल द्वीपमें जैन प्रभावको 
सूचिद करता हूँ ।* 


महाप्रतापी एलसम्राद्‌ महामेघवाहन खारवेल महाराज जैन थे। उन्होने 
उत्तर भारतके प्रतापी नरेश पुष्यमित्रकों पराजित किया था। नन्‍दनरेशोंके 
यहाँ भी जैनघर्मकी मान्यता थी। यह बात हाथीगुफाके शिलालेखसे विदित 
होती है । 

दक्षिण भारतके इतिहासपर दृष्टि डालनेसे ज्ञात है कि प्रतापी नरेश तथा 
गगराज्यके स्थापक महाराज कोगुणी वर्मतनें आचार्य सिहनदिके उपदेशसे 
शिवमरगाके समीप एक जिन मदिर बनवाया था । इनके वशज अविनीत नरेशने 
अपने मस्तकपर जिनेंद्र भगवान्‌की मूर्ति विराजमान कर कफाबेरी नदीको बाढकी 
अवस्थामें पार किया था । एक शिलालेखमे इन्हें शौरयंको मूर्ति तथा गज, अध्व 
एवं धनुविद्यामें प्रवीण बताया हूँ । इनके उत्तराधिकारी दुविनीत नरेश प्रभु, मत्र 
भर उत्साहशक्तिसमन्वित महान्‌ योद्धा तथा विद्वान थे। महाराज नीतिमार्ग 
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२४६ जेनशासन 


और बूतग जिनघर्मपरायण राजा थे ।" वृतग शास्त्रज्ञ और शस्त्रज्ञ विख्यात 
था । महाराज मारसिह गगवशके शिरोमणि पराक्रमी निर्भीक, धामिक जैन 
नरेश थे। पाचवी सदीमें कदब नरेश मृगेश वर्मा और उनके पुत्र रविवर्मा 
अपने पराक्रम और जैनघर्मके प्रेमके लिए प्रख्यात थे । रविवर्माने कार्तिक सुदीके 
अष्टाह्विका पर्वको महोत्सवपूर्वक मनाने की राजाज्ञा) प्रचारित की थी । 


राष्ट्रकूटोमें जैनधर्मकी विशेष मान्यता थी । सम्नाट्‌ अमोघवर्ष जिनेन्द्रभक्त, 
विद्वानू, पराक्र मी, पुण्यचरित्र तथा व्यवस्थापक नरेश थे ।४ उनका विद्वके चार 
विख्यात नरेष्योमें स्थान था । नवमी सदीका एक अरब देशका यात्री लिखता है* 
कि अमोघवर्षके राज्यमें सर्व-प्रकारकी सुव्यवस्था थी । लोग शाकाहारी थे । सन्‌ 
८५१ में एक दूसरा अरबका यात्री लिखता है-“अमोघवर्षके राज्यमें घन सुर- 
क्षित था, चोरी-डकतीका अभाव था, वाणिज्य उन्‍नतिके शिखरपर था, विदेशियों 
के साथ सम्मानपूर्ण व्यवहार होता था ।” राष्ट्रकूट वशमें$ बकेय, श्रीविजय, 
नरसिंह आदि अनेक पराक्रमी जैन प्रतापी पुरुष हुए है। अमोधवर्षने अपने 
जीवनके सध्याकालमें दिगम्बर जैनमुनिकी मुद्रा भगवत्‌ जिनसेनाचार्यके आध्या- 
त्मिक प्रभाववश घारण की थी। राष्ट्रकूटववष्के ज॑नवीरोके चरित्रके अध्येता 
विद्वानू डॉ० अल्टेकर अपनो पुस्तक राष्ट्रकूट' में लिखते है*-जैन नरेशो तथा 
सेनानायकोके ऐसे कार्योंको देखते हुए यह बात स्वीकार करनेमें हम असमर्थ हैं 
कि जैनधर्म तथा बौद्ध धर्मकी शिक्षाके कारण हिन्दू भारतमें साम्रामिक शौर्यका 
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"धारवाड, बेलगाव जिलोमे शासन फरने घाले महामण्डलेश्वर नरेशोमें 
महान्‌ योद्ा, मेरद, (थ्वीराम, शातिवर्म, कछासेन, कन्नकैर, कार्तवीर्य, लक्ष्मी 
देव, मल्लिफाजुन आदि जैनशासनके प्रति विशेष अनुरक्त थे । दसवीसे तेरहवी 
सदी तक कोल्हापुर, बेलगावमें अपने पराक्रमके द्वारा शातिका राज्य स्थापित 
फरने वाले शीलहारनरेश जैन थे । महाराज विक्रमादित्यने चालुक्योपर आक्र- 
मण किया था । उनको कलिकाल विक्रमादित्य भी कहते थे । जिनधर्मके प्रति 
विशेष भक्तिवश उन्होने कोल्हापुरके जिनमन्दिरके लिये बहुत भूमिदान की 
थी।' सामन्त पराक्रमी निम्व महाराजने कोल्ट्वापुरके विख्यात लक्ष्मीमन्दिरके 
समीप भगवान्‌ नेमिनाथका कलापूर्ण जिनमन्दिर बनवाया था, उसके वाह्य भाग- 
में ७२ खडंगासन दि० जैनमूर्तियाँ विद्यमान हूँ । किन्तु आज वह वैष्णव मन्दिर 
बना लिया गया है। भगवान्‌ नेमिनाथक्रे स्थानपर विष्णुकी मूर्ति रख दी 
गई है । 


अजैन सेनापति बोप्पणको एक शिलालेखमें बडा प्रतापी बताया है| पाँचवी 
से बारहवी शताब्दी पर्यत मैसूर, मुबई प्रात एवं दक्षिण भारतमें चालुक्यवशीय 
जैन नरेशोका शासन था ।ॉ४ इनमें सत्याश्रय द्वितीय पुलकेशी नामक जैन नरेशका 
नाम विशेष विख्यात हैं। अपने श्षिलालेखमें कालिदासका उल्लेख करनेवाले जैन 
कवि रविकीति द्वारा निमित ऐहोलके जिनमन्दिरोको पुलकेशीमे सहायता प्रदान 
की थी । विमलादित्य, विजयादित्य, विनयादित्य, तैलप, जयर्सिह तृतीय आदि 
जैन नरेशोंके शासनमें जेनशासन खूब विकसित रहा। कलचुरि नरेश्ोमें महा- 
मण्डलेश्वर बिज्जल अपने पराक्रम और जिनेन्द्रभक्तिके लिये विर्यात थे। उनके 
पुश्न सोमेद्वरने भी जैनधर्मकी बहुत सेवा की और लिगायतोंके अत्याचारोमे उसे 
बचाया । “जैन नरेश विज्जल महाराजके भन्‍्त्री वसवराजने लिगायत धर्मकी 
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स्थापना की थी। उसने बिज्जलके प्राणहरण करनेके लिए शीलहार नरेशसे युद्ध 
करतें समय छलकर विपदृषित आम खिलाए। किन्तु सुचतुर वैद्योके प्रयत्नसे 
विज्जलकी मृत्यु न हुई । पश्चात्‌ जब वसवका पता चलाया गया तव उसने कुएं- 
में गिरकर अपने प्राण गँवाया । 


दोरसमुद्र (१४५5०7८) के शासक होयसाल नरेश जैन थे। उन्हें सम्यक्त्व-चूडा- 
मणि, दक्षिण चक्रवर्ती आदि पदोसे समलकृत किया गया था । महाराज विनया- 
दित्यके जिनभकत पुत्र एरयग महान्‌ योद्धा थे, उन्होने श्रमणवेलगोलाके जिन 
मन्दिरोका जीणोद्धार कराया था। बल्लाल द्वितीयने वारहवी सदी्मे मैसूरमें 
राज्य किया । इनकी महारानी शानला देवीने श्रमणवेलगोलामें सवतिगववारण 
वसदि (मन्दिर) बनवाकर वहाँ शान्तिनाथ मगवान्‌की मनोज्ञ मूर्ति विराजमान 
कराई थी | मैसूरका प्रसिद्ध चामुण्डी पर्वत! मारवल जैनतीय्यके नामसे वारहवी 
शतादब्दीमें प्रख्यात था । श्यू गेरी, जो शकराचार्यका विशिष्ट स्थान है, जैनवर्मका 
महत्त्वपूर्ण स्थान था. । महाराज नरसिहके वीर सेनापति हल्लने श्रमण-बेलगोला 
में सुन्दर जैन मन्दिर वनवाये थे । होयसाल राज्यके अन्तिम नरेशद्यय जैन थे । 
ईसवी सन्‌ ११६० के शिलालेखमें राचमल्ल और मारसिंह द्वितीयके प्रधान सेना- 
पति चामुण्डरायका उल्लेख आया हैं । इनके विपयमें कहा जाता है- “चामुण्डराय 
से बढकर वीर सैनिक, जैनघर्मभक्त सत्यनिष्ठ व्यक्तिका कर्नाटकने कभी भी दर्दानि 
नही किया ।” जैनशास्त्रोमें चामुण्डरायकी धामिकताकी श्रशसा की गई हैं । 
अपने जीवनमें चामृण्डरायको लगभग १८ बार युद्धस्थलमें अपने पराक्रमकों सफल 
प्रमाणित करनेका अवसर प्राप्त हुआ | श्ोर्य॑मृरति चामुण्डरायका साहित्यिक 
जीवन भी विशेष महत्त्वपूर्ण हैं। सम्राम-भुमिमें इन्होने श्रेष्ठ अहिसापूर्ण प्रवृत्ति 
करनेवाले महामुनियोके धर्माचरणको समझानेंवाला चारित्रसार नामक ग्रन्ध 
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लिखा | इनके समान "जिनधर्म भक्त सेनापति हल्‍ल और अमात्य गगका नाम आता 
हैं। 'हल्लने श्रवणबेलगोलामें चतुविशति जिनालय बनवाया था । दक्षिण भारतकी 
जैन वीरागनाओंमें जक्कैयावी, जक्कलदेवी, सवियव्वी, भेरवीदेवी विशेष विख्यात 
हैं । महारनी भैरवी देवीने युद्धमूमिमें अपने प्रतिपक्षोके दात खट्टे किये थे। इस 
प्रकार दक्षिण भारतका इतिहास भौर वहाँके महत्त्वपूर्ण मगणित शिलालेख 
जैनवीर पुरुषोंके पराक्रम तथा शोर्यको स्पष्टतया प्रतिपादित करते हैं । 


श्रोविष्वेश्वरनाथरेऊ फृत भारतके प्राचीन राजवश' (पृष्ठ २१२७-२८) और 
रायबहादुर ओझाजीके 'राजपुतानाका इतिहास" (पृष्ठ ३६३) से विदित होता 
हैं कि वीरभूमि राजपूतानामें शासन करनेवाले चौहान, सोलकी, गहलौत आदि 
जैनधर्मादलबी वीर पुरुष थे । अजमेरके नरेश पृथ्वीराज प्रथमने जैनमुनि अभय- 
देवके प्रति अपनी भक्ति प्रदर्शित की थी | उसने रणथभोरके जैन्मदिरकी सुवर्ण 
जटित दहलान बनवाई थी। पृथ्वीराज द्वितोय जैनधर्मके सरक्षक थे। उनके 
चाचा महाराज सोमेश्वर जैनधर्मके प्रेमी थे। सोलकी नरेश अध्वराज तथा उनके 
पुत्न अल्हण देव जिनभकत थे । परिहारवक्शी कापकुक नरेश कीर्तिशाली तथा 
जैनघर्मावलबी थे । महाराज भोजके सेनापति कुरूचद्र जैन थे। सोलकी नरेश 
मूलराजने अनहिलवाडामें मनोज्ञ जिनमदिर बनवाया था । प्रतापी नरेश सिद्धराज, 
जयसिंहके मन्री मुझ्जल ओर शातु जैन थे। महाराज कुमारपाल अनेक युद्ध- 
विजेता तथा जिनधर्म-भकत थे । उन्होने अशोककी भात्ति धर्मप्रचारमें अपनी 
शक्ति लगाई थो, अनेक ज॑नमदिरोका निर्माण तथा हजारो प्राचीन छास्त्रोंका 
सग्रह कराया था । राठौरनरेश सिद्धराज जैन थे । मम्मठ तथा घवल महाराज भी 
जैनधर्मी थे । मारवाडक नरेद्य विजयसिहके सेनापति हमराज जैनने अठारहवी 
सदीके महाराष्ट्रोंके साथके युद्धमें प्रशसनीय पराक्रमका परिचय दिया था । 
बीकानेरके दीवान एवं सेनानायक अमरचद जी जैनने मटनेरवाले जबताखाको 
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युद्धों जीता था । वीरशिरोमणि जिनभकत सोलकी राज्यके मश्नी आभने यवनोंको 
पराजित कर अपने राज्यको निरापद किया था। स्मिष और फर्निगहमने जिस 
घीर सुहलदेवको जन माना है, उसमे बहराइचमें मुस्लिम सैन्यकफो पराजित किया 
था | उस समय यवन पक्षने बडी विचित्र चाल खेली थी । अपने समक्ष गोपक्ति 
इकट्ठी कर दी थी। इसमें गोभक्त हिंदू्सन्‍्य ओर शासक कि-कर्तव्यविमृद हो 
स्तव्ध हो गए थे और सोचते थे--यदि हमने शजम्रुपर झस्त्रप्रहार किया तो 
गोबधका महान्‌ पाप हमारे सिर॒पर सवार हो हमें नरक पहुँचाये विना न रहेगा । 
ऐसे कठिन अवसरपर वीर सुहलदेवने जैनधर्मकी शिक्षाका स्मरण करते हुए 
आक्रमणकारी तथा अत्याचारी यवन सैन्यपर वाणवर्पा की और भतमें जयश्री 
प्राप्त की । 


इससे यह बात प्रमाणित होती हैं कि भारतीय इतिहासकी दृष्टिमें ज॑न- 
शासको तथा नरेशोका पराक्रमके क्षेत्रमें अलाघारण स्थान रहा हैं । यदि मारत- 
वर्षके विशुद्ध इतिहासकी, वैज्ञानिक प्रकाणमें सामग्री प्राप्त की जाय और उपलब्ध 
सामग्रीपर पुन सूक््म चितना की जाय तो जैनशासनके भाराघकोके पराक्रम, 
लोकसेवा आदि अनेक महत्त्वपूर्ण बातोका ज्ञान होगा । विशुद्ध इतिहास, जो 
साप्रदायिकता गौर सकीर्णताके पकसे अलिप्त हो यह प्रमाणित करेगा कि कमसे 
कम समस्त भारतवर्पमें भगवान्‌ महावीरके पविन्न अनुशासनका पालन करनेवाले 
जैनियो द्वारा भारतवर्पकी अभिवृद्धिमे अवर्णनीय लाभ पहुँचा है । भाज कही भी 
जैनधर्मके शासक नरेश नही दिखाई देते । इसका कारण एक यह भी रहा है कि 
देशमें जब भी मातृभूमिकी स्वतश्नता और गौरक्षाका अवसर आया हैं तब प्राय 
जैनियोने स्वाधीनताके सच्चे पक्षका समर्थन किया और उसके लिए अपने सर्वस्व 
तथा जीवननिधिकी तनिक भी परवाह न की । 


जब सन्‌ १९३५ में हम दक्षिण कर्नाटक पहुँचे थे, तब हमें मूडविद्री 
(मगलोर) में पुरातन जैनराजवश्के टिमटिमाते हुए छोटेसे दीपकके ससान श्रीयुत 
धर्मताम्नाज्यैयासे यह समझनेका अवसर मिला, कि किस प्रकार उन लोगोकी 
राज्यशक्ति क्षीण और नष्ट हुई । उन्होने बताया कि जब हैदरअली, टीपू सुलतान 
आदिका भग्रेजोसे युद्ध चल रहा था, उस समय हमारे पूर्वजोने अग्रेजोका साथ 
नही दिया था और कूटनीतिके प्रसादसे जब जयमालछा अग्रेजोंके गलेमें पडी तब 
हम लोगोको अपने राज्यसे हाथ घोना पडा । इस प्रकाशमे यह बात दिखाई पडती 
है कि किस प्रकार जैन नरेशोको अपना अस्तित्व तक खोना पडा । स्वाथियोकी 
निगाहमें जहाँ वे असफल माने जायेंगे, वहा स्वाधीनताके पुजारियोके लिये वे लोग 
सुरत्वसम्पन्त दिखाई पडेंगे । 
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भारतवर्षने अपनी असहाय अवस्थामें स्वाधीनताके लिये जो गहिसात्मक 
राष्ट्रीय सग्राम छेडा था, उसमें भी जैनियोने तन, मन, घन, द्वारा राष्ट्रकी 
असाधारण सेवा की है । यदि राष्ट्रीय स्वाधीनताके सग्रामर्मं आहुति देनेवालोका 
घ॒र्म और जातिके अनुसार लेखा लगाया जाय तो जैनियोका विशेष उल्लेखनीय 
स्थान पाया जायगा । प्राय स्वतत्र व्यवसायशील होनेके कारण जैनियोने काग्रेसके 
नेताओकी गद्दीपर बैठनेका प्रयत्न नही किया और वे सैतिक ही बने रहे, इस 
कारण सेनानायकोकी सूचीमें समुचित सख्या नही दिखाई पडती । सुभाष बाबूने 
जो आजाद हिंद फौजका सगठन किया था, उसमें भी अनेक जैनोने भाग लेकर 
यह स्पष्ट कर दिया कि जैनियोकी शिक्षा सग्राम-स्थलूमें सत्य गौर न्यायपूर्ण 
स्वत्वोंके सरक्षणनिमित्त साघारण गृहस्थको सशस्त्र सग्रामसे पीछे कदम हटानेको 
नही प्रेरित करती । आजादीके मैदानमें वीरोको 'आगे बढ़े चलो'का ही उपदेश 
दिया गया है । जैनधर्ंकी शिक्षा वीरताकी सजग करनेकी उपयुक्त मनोभूमिका 
तैपार करती है + आत्मा किस प्रकार ससारके जालसे छूटकर श्ञाइवतिक आनन्द- 
मय मुक्तिको प्राप्त करे इस घ्येयकी पूतिनिमित्त जैन साधक कष्टोसे न घबडाकर 
विपत्तिको ध्हर्ष आमत्रित कर स्वागतके लिए तत्पर रहता है । तत्त्वार्थ सुत्नकारने 
फहा है--'धर्ममार्गस विचलित न हो जावें तथा कर्मोकी निर्जरा करनेके छिये 
कष्टोको आमतन्रण देकर सहन करना चाहिये ।” भौतिक सुखोका परित्यागकर 
आत्मीक आनन्दके अधीश्वर जिनेन्द्रोकी आराघनाके कारण सासारिक भोग- 
लालसासे विमुख होते कर्तव्यनिष्ठ व्यक्तिको विलम्ब नही लगता, अत सत्य- 
पथपर प्रवृत्ति निमित्त प्राणोत्सर्ग करना उनके लिये कोई बडी बात नही रहती । 
सिप्तरोने कहा हैं--- 
पि0 ग्राबाए 287 96 जाबए०, छ0 पार एशा 6 हुए८०८९5६ €्पो, 
गए (ाए67३६९०, श0 ए००)्रशवै 678 फ़ोल्व8ण९ 6 फ्राड्टी355६ 8000 ? -- 
“जो व्यक्ति कष्टको सबसे बुरी 'चीज मानता हैं वह वीर नही हो सकता तथा 
जो सुखको सर्वश्रेष्ठ मानता है, वह सयमी नहीं बन सकता ।” इस प्रकारसे यह 
स्पष्ट होगा, कि जैनधर्मकी शिक्षायें चोरताके लिये कितनी अनुकूल तथा प्रेरक 
हैं ॥ जो जरा भी सुखोका परित्याग नही कर सकता, वह जीवन उत्सर्गकी अग्ति- 
परीक्षामें कैसे उत्तीर्ण हो सकता हैं ? छेम्स फ्रूडने आजके भोगाकाक्षी तरुणोकी 
इन शब्दों जालोचना की हैँ, '४०पाए प्यलय ताल्याय णी फ्र्माखशातेण्य बाते 
धा6 प्राथो०6 (0 88०८०९०९ 8 शण92]8 ए285ए३८ ? 
इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जैनघर्मका शिक्षण पराक्रम और 
शौर्यंसे विमुख नही कराता है । भारतवर्षमें जबतक जैनशिक्षाका तथा जैनदृष्टिका 
प्रचार था, तब तक देक्ष स्वततञ्रताके शिखरपर समासीन था। जबसे भारतवषने 
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ऋरता, पारस्परिक कलह, भोगलोलुपता तथा स्वार्थररताकी जघन्य बृत्तियोका 
स्वागत किया और साम्प्रदायिकताकी विक्रृत दृष्टिसे वैज्ञानिक धर्मप्रसारके मार्गमे 
अपरिमित बाघाएँ डाली तथा घामिक अत्याचार किये तबसे स्वाधीनताके देवता 
कूच कर गए ओर दैन्य, दुर्वलता तथा दासताका दानव अपना ताडव नृत्य 
दिखाने छंगा । एक विद्वानूने जैन अहिंसाके प्रभावका दर्णन करते हुए कहा था- 
“यदि अल्प सख्यक जैनियोकी अहिसा लगभग ४० कोटि मानवसमुदायकी 
हिंसनवृत्तिको अभिभूतकर उसपर अपना प्रभाव दिखा सकती है, तव तो अहिसा- 
की गजबकी ताकत हुई ।” ऐसी अहिसाके प्रभावके आगे दासता और दभरूप 
हिसनवृत्ति पर प्रतिष्ठित साम्राज्यवादका झोपडा क्षणभरमें नष्ट-भ्रष्ट हुए बिना 
नही रहेगा ! 

वास्‍्तवमें देखा जाय तो भारतवर्षके विकास और अम्युत्यानका जैनशिक्षण 
और प्रभावके साथ धनिष्ठ सबंध रहा है । निष्पक्ष समीक्षकको यह वात सहजमें 
विदित हो जायगी । कारण जब जैनधर्म चद्रगुप्त आदि नरेशोंके साम्नाज्यमें 
राष्ट्रधर्म बन करोडो प्रजाजनोका भाग्यनिर्माता था, तब यहा यथार्थमें दूधको 
नदिया बहती थी । दुराचरणका बहुत कम दर्शन होता था। छोगोको अपने 
घरोमें ताले तक नही लगाने पडते थे । स्वय की भूल और दूसरोके अत्याचारोंके 
कारण जबसे जनशासनके 'हासका आरभ हुआ तबसे उसी अनुपातसे देशको 
स्थितिमें अन्तर पडता गया । 

प्रो० भायगर सदृश उदारचरित्र विद्वानोके निष्पक्ष अध्ययनसे निष्पन्न 
सामग्रीसे ज्ञात होता है, कि जैनधर्म, जैनमदिर, जैनश्ञास्त्रो तथा जैनधर्माराधकोका 
अत्यन्त क्रूरतापूर्ण रीतिसे शैव आदि द्वारा विनाश किया गया। वे लिखते हैं, 
कि 'पेरियपुराणम्‌” में वणित शैव विद्वान्‌ तिरुज्ञान सबधरके चरिश्रसे ज्ञात होता 
है कि पाड्य नरेशने जैनघर्मका परित्यागकर शैवधर्म स्वीकार किया और जैनोपर 
ऐसा अत्याचार किया, कि "जिसकी तुलना योग्य दक्षिण भारतके घामिक 
आदोलनोके इतिहासमें सामग्री नही मिलेगी । सम्वन्धर रचित प्रति दस पद्चमें 
एक ऐसा माभिक पद्य है जो जैनियोके प्रति मयकर विद्वेषको व्यक्त करता हैं । 
इस पाड्य नरेशका समय ६५० ईस्वी अनुमान किया जाता है । ऐसे ही अत्या- 


] फ्रढ [जला छढा8 2४० 9शउटटलाट्त शाप उपली गरहुणा: धातएं दाल 
तब: 9 एड: प्राएगर्ीववे गा 6 गाई#णरए ण सथाड्लाणा53 70ए8- 
गाल पर 50077 [प्रता4ई 7॥68 50एॉ-४ध/एाहु जाय रण द््ागावीश:, 
९एश'ए पदाधी एथ58 ण एागरयी। ए३5 त6ए०6त 00. ध74/077856 (6 


बाड़ लेल्वी]ए प्रातात्वा6 पा छाप 72078 ० (6 5ाए286 
- ७ 7? 54, 
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चारोके कारण जैनधर्म पल्‍लव नरेशोके यहा अत्यधिक विपत्तिसे माक्रान्त हुआ । 
जैनधर्मके परम विद्वेषपी सबधरके प्रयत्नसे जैनोंके हिन्दुओ द्वारा सहारके चित्र 
मदुराक मीनाक्षी मन्दिरके स्वर्णममलू युवत सरोवरके मडपकी दीवालमे सुरक्षित 
रखे गए । इतने मात्रसे सतुष्ट न होनेके कारण ही मानो उस दुर्घटनाका अभिनय 
वर्षमें होनेवाले द्वादश उत्सवोमें से पाच उत्सवोमें किया जाता है । 

ध्वसवराजके नेतृत्वमें लिगायतोने कलचूय राज्यसे जैनियोंका १ शवों सदोके 
अतमें सहार किया । 

तिरुज्ञान सबधरके समयमें क्षप्परस्थामी एक ओर शौव साधुने जैनधर्मके 
सहार करानेमें अग्तिमें घुताहुतिका कार्य किया । >अप्परस्वामीके बारेमें कहा जाता 
है, कि वह पहले जैन था, पष्चचात्‌ एक विशेष घटतासे अप्परस्वामीने शैवधर्म 
अगीकार कर लिया । इस कार्यमें उनकी बहिन की बडी तत्परता रही ॥ अप्पर- 
स्वामीके पेटमें एक बार बडी पीडा ,उठी, अप्परस्वामीनें क्षिव मदिरमें पहुँचकर 
'भवित की, इससे पेटकी पीडा दूर हो गई, और बह कदर शैव हो गया। 
साप्रदायिकोंने यह प्रयत्न किया कि उनलोगोकी जैन हिंसिनी नीतिपर आवरण 
पड जाय, और उल्टा जैनियोको उनके हिसनके लिए प्रयत्नशील रहनेका दोषी 
बनाया जाय, किन्तु मदुराके मीनाक्षी मन्दिरकी जैत सहारकी चित्रावली, सहार- 
स्मृति उत्सव मनाना तथा “ पैरिय्यपुराणम्‌ में जैनघर्मके प्रति विषपूर्ण उद्गार 
प्रोफेसर आयगरके इस कथनको पूर्णतया सत्य प्रमाणित करते हैं कि इनके 
निमित्तसे जो सहारका कार्य हुमा है वह ऐसा भयकर है, कि उसकी तुलनाकी 
सामग्री दक्षिण भारतमें कही भी नही मिलेगी । 


आज जैनधर्मके आराधक थोडी सख्यामें रह गए भौर अन्य घर्मपालकोंकी 
जनगणनामें असाघारण अभिवृद्धि हुई | यदि आत्मविकास और अम्युदयके तत्त्व 
जैनधर्मके शिक्षणमें न होते तो देशके 'छ्ास मौर विकासके साथ अनुपात सम्बन्ध 
अथवा अन्वय-व्यतिरेंकमाव नही पाया जाता। जिस जैनशासनमें ईश्वरकी 
दासताको भी स्वीकार न कर बौद्धिक और आत्तमिक स्वाघीनताका चित्र विष्वफे 


१ 2035 धाणडा। पा5ड एछा 70 5पररटिक्षा। [0 #परशोाक्८ पाक प्राणिप- 
7४6 78९४, 6 ण|0९€ हए९ुएतए ॥5 ९ा३९०८९प० ४६ ए8 ० (॥6९ +शए०ए८ 
गाधयए८ दिउ ४४ 06 ](8072 (थ०गए]७ 9 62 

२ 2 5 6 छाए68 एी पीढ ११0 एशा पीढल!,तएुगएवाच5 पातेल' पाल 
स्‍008/आाए ० 858०8. एथड९एएॉट्त 06 [क्याड गा त6 [ूु्बवकााएछ 
त0णणाणा ? 26 

३ देखो-'साप्ताहिक भारत ”-पेज ६, १० नवम्बर स० ४७-अप्पर स्वामीपर 

लेख । 
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समक्ष रखा; जिस शिक्षणके द्वारा अगणित आत्माओने कर्म-शात्रुओका सहारकर 
परम-निर्वाण रूप स्वाधीनता प्राप्त की, उस धर्मके शिक्षणमें व्यक्तिगत व राष्ट्रके 
पतनका अन्वेपण मृगका मरीचिकार्म पानी देसने जैसा है । 


जन शासकका बादर्श भगवान्‌ शातिनाथ सदृश चक्रवर्ती तीथंकरका चरित्र 
रहता है, जिन्‍्होने साम्नाज्यकी अवस्थामे नरेद्रचक्र पर विजय प्राप्त की थी और 
अन्तमें भोगोको क्षणिक और निस्सार समक्ष मोह-शत्रुके नाशनिमित्त अत बाह्य 
दिगम्बरत्वकोी अपनाकर कर्मसमुहको नष्ट किया । वास्तवमें विकास और प्रकाशका 
मार्ग वीरता है । इस वीरतामे दोनोका सहार नही होता । यह पीरता मन्याय 
और भत्याचारको पनपने नही देती । 


जैनधर्मं प्रत्येक प्राणीकों महावीर वननेका उपदेश देता है भौर कहता है-- 
“बिना महावीर बने तुम्हें सच्चा कल्याण नही मिलू सकता, महावीरकी वृत्ति पर 
ही व्यचित अथवा समष्टिका अम्युदय और अम्युत्यान निर्भर है। कहते हैं, एक 
प्रतापी राजा अपने विजयोल्लासमे मस्त हो, सोचता था, कि इस जगत्‌में ऐसा 
फोई व्यक्ति नही बचा, तो मेरे समक्ष अपने पराक्रमका प्रदर्शन कर सके, उप्ती 
समय छोटेसे निमित्तसे उसे क्रोध आ गया, नेन्न रक्तचर्ण हो गए | कुछ कालके 
उपरान्त अन्त करणमें शान्तिका शासन स्थापित होने पर विवेक ज्योति जागी, 
तब उसे यह भान हुआ, कि मेरी महान्‌ विजयकी कल्पना तत्त्वहीन है, मैंने 
अपने अन्त करणमें विद्यमान प्रच्छनन णयु क्रोधादिका तो नाश ही नही किया । 
तव वह लणज्जित हुआ | भाचार्य वादीभपतिह लिखते हैँ, जब जीवघरकुमार 
काष्ठागारके अत्याचारकी कया सुनते ही अत्यन्त क्रुद् हो गया था, तब भायंतनंदी 
गुरने यही तत्त्व समझाया था, वत्स, सच्चे शन्नु पर यदि तुम्हें रोप है, तो इस 
क्रोध पर क्यो नही क्रुद्ध होते, कारण इसने तुम्हारे निर्वाण-साम्राज्य तकको छीन 
लिया है। जीवधरकुमारने अपने पराक्रम, पुरुषार्थ एव पुण्यके प्रभावसे अपने 
राज्यको पुन' प्राप्त तो कर लिया, किन्तु आत्म-साम्राज्यको प्राप्त करनेके लिये 
अन्तमें उन्हें सब अनात्म पदार्थोका परित्याग कर जिनेन्द्रकी शरण ली । अन्तमें 
वे क्षृतार्थ हुए, हतकृत्य बने, और मोहारिजेता बन अविनाशी जीवनके अधिपति 
हो गए । बाह्य रिपुओ की विजयके लिए अस्त्र, शस्त्र, सैन्यादिकी आवदयकता 
पडती है, किन्तु इस जीवको जन्मजरामरण की विपदाओके फन्दे से बचाने वाली 





१ इस लोकमें जन्म, जरा, मृत्युत्षे वचनेके लिए कोई भी शरण नही है। हा, 
जन्म जरा, मरण रूप महाशत्रुका निवारण करनेकी सामर्थ्य जिन शासनके 


सिवाय अन्यत्र नही है । 
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यदि किसीमें द्वित है तो वह है कर्मारिविजेता जिनेन्द्र की वीतरागताका लोको- 
त्तर मार्ग । 
मलाचार में कहा है-- 
“जम्म-जरा-मरण-समाहिदम्हि सरण ण विज्जदे लछोए। 
जम्ममरणमहारिउवारण तु जिणसासण मुत्ता ॥7 


ट् 
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भगवती सरस्वतीके भण्डारकी महिमा निराली है । उसके प्रसादसे यह 
प्राणी मोहान्धकारसे बचकर आलोकमय भात्मविकासके क्षेत्रमें प्रगति करता हैं । 
इस युगमें इतने वेगसे||विपुल सामग्री भारतीके भव्य भवनमें भरी जा रही है कि 
उसे देख कविकी सूक्ति स्मरण आती है--- 

“अनन्तपार किल शब्दशास्त्र स्वल्प तथायुबंहवइच विध्ता । 

सार तठो ग्राह्ममपास्य फल्गु हसेयंथा क्षीरमिवाम्बुराशें ॥” 

दास्त्रसिन्धु अपार हैं। जीवन थोडा है । विघ्तोंकी गिनती नही है । ऐसी 
स्थितिमें ग्रन्थ-समुद्रका अवगाहन करनेके असफल प्रयासके स्थानमें सार बातको 
ही ग्रहण करना उचित हैं । असार पदार्थका परित्याग करना चाहिये, जैसे हस 
अम्बुराशिमें से प्रयोजनीक दुग्धमात्रको ग्रहण करता है। 

साधक उस ज्ञानराशिसे ही सम्बन्ध रखता है, जो आत्मामें साम्यभावकी 
वृद्धि करती हैं तथा इस जीवको निर्वाणके परम प्रकाशमय पथमें पहुँचाती है । 
जो ज्ञान राग, ढेष, मोह, मात्सयं, दीनता आदि विक्ृतियो को उत्पन्न करता है, 
उसे यह्‌ कृज्ञान मानता है । सत्पुरुष ऐसी सामग्नरीको आत्मविधातक वताते हैं, 
जो आविष्कारके झूवमें प्राणघातक, विप, फन्‍्दा, यत्र आदिके मनामसे जगतके 
समक्ष आती है ।” महापुराणकार भगवज्जिनसेजने वास्तवमें उनको ही कवि तथा 
विद्वान्‌ माना हैं जितकी भारतीमें घर्म-कथागत्व है । उनका कथन है--- 


१ “विसजतकूडपजरबधादिसु विणुवएसकरणेण । 

जा खल॒ पवद्गइ मई मइ्ट अण्णाण त्ति ण वेति ॥/ >गो० जी० ३०२। 
२ “त एवं कवयो लोके त एव च विचक्षणा । 

येषा घर्मकथाग्रत्व भारती प्रतिप्य ते ॥” >महापुराण १, ६२।॥ 
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“धर्मानुबन्धिनी या स्पात्‌ कविता सेव शस्यते | 
शेषा पापास्रवायेव सुप्रयुक्तापि जायते ॥” 
“महापुराण १-६३ । 
घमंसे सम्बन्धित कविता ही प्रशसनीय हैं । अन्य सुरचित क्ृतिया भी 
धर्मानुबधिनी न होनेके कारण पापकर्मोके आगमनकी कारण हैं। 


ऐसे रचनाकारोको जिनसेन स्वामी कुकवि मानते हूँ । जिन साक्षरोकी समक्ष 
में यह वात नही आती, कि रागादि रससे परिपूर्ण आनन्द रसको प्रवाहित करने- 
वाली रचनाओंमे क्‍या दोप है, उनको लक्ष्यबिन्दुर्में रखते हुए आदर्शवादी कवि 
भूषरवासजी लिखते है--- 

“राग उदे जग अन्ध भयी सहजें सव लोगन लाज गवाई | 

सीख विना नर सीख रहे विषयादिक सेवनकी सुघराई ॥ 

ता पर और रखें रस-काव्य कहा कहिए तिनकी निठुराई। 

अन्ध असूझनकी अखियान में, झोकत्त हैं रज राम दुहाई ॥” 

कविवर विघाताकी भूलको वताते हुए कहते हैं-- 

“ए विधि | भूल भई तुम तें, समुझे न कहा कसतूरि बताई । 

दीन कुरगनके तनमे, तृन दन्‍्त धरे, करना नहिं आई॥ 

क्यौ न करी तिन जीभन जे रस काव्य करें पर को दुखदाई । 

साधु अनुग्रह दुर्जन दण्ड, दोऊ सधते विसरी चतुराई ॥/ 

आधुनिक कोई कोई विद्वान उस रचनाको पसन्द नही करते, जिसमें कुछ 
तत्त्वोपदेश या सदाचार-श्षिक्षणकी घ्वनि (0702०४० ६०४०) पाई जाती है । वे 
उस विचारधारासे प्रभावित हैं जो कहती है कि विशुद्ध, सरस और सरल रचनामें 
स्वाभाविकताका समावेश रहना चाहिये । रचनाकारका कर्तव्य है कि चित्रित 
किए जाने वाले पदार्थोके विषयमें दर्पणकी वृत्ति अगीकार करे । 


जहा तक जनानुरजनका प्रदन है, वहा तक तो यह प्राकृतिक चित्रण अधिक 
रस-सवर्घक होगा, किन्तु मनुष्य-जीवन ऐसा मामूली पदार्थ नहीं है, जिसका 
लक्ष्य मघुकरके समान भिन्‍त भिन्न सुरभिसम्पन्न पृष्पोका रसपान करते हुए 
जीवन व्यतीत करना है। मनुष्य-जीवन एक महान्‌ निधि है, ऐसा अनुपम भवसर 
है, जबकि साधक आत्मशक्तिको विकसित करते हुए जन्म-जरा-मरणविहीोन अमर 
जीवनके उत्कृष्ट और उज्ज्वल आनन्दकी उपलब्धिके लिये प्रयत्त करे | भतएव 
सन्‍्तोने जीवनके प्रत्येक अग तथा कार्यको तबही सार्थक तथा उपयोगी भाना है, 
जबकि वह॒आत्मविकासकी मधुर ध्वनिसे समन्वित हो। भोगी व्यक्तियोंको 
धर्मकथा अच्छी नही छगती । महापुराणकार जिनसेन तो कहते हैं कि पवित्र 
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धर्मकथाको सूनकर असत्‌ पुरुषोके चित्तमें व्यथा उत्पन्न होती है, जैसे महाग्रहसे 
विकारी व्यक्तियोको मन्त्र-विद्याके श्रवण द्वारा पीडा होती है” ।” अत एवं महा- 
पुरुष पवित्र और विमल द्षिक्षाओकों देना अपना कतंव्य समझते हैँ । लोक- 
प्रशसा अथवा विरक्तिका उनके सन्मार्गानुशासन पर कोई प्रभाव नही पडता, 
उनका ध्येय प्रशसाके प्रमाणपत्र सग्रह करना नहीं रहता है। उनका लक्ष्य 
सन्‍्मार्गका प्रकाशन रहता है । 

जिनसेन स्वामी कहते हैं-- 


“परे तुष्पन्तु वा मा वा कवि स्वार्थ प्रतीहताम्‌ । 
न पराराधनात्‌ श्रेय. श्रेय सन्मार्गदेशनात्‌ ॥” १-७६। 
पाइचात्योंके भारत-भूपर पदार्पण करनेके अनन्तर देश-विदेशमें ग्रत्थ सग्रह 
तथा उनके प्रकाशन, परिशीलन आदिका एक नवीन युग अवतरित हुआ । उस 
समय अन्य वाड्मय तो प्रकाशमें आया, किन्तु जैन समाजने शुद्धताके विशेष 
ममत्त्ववश, अथवा विघर्मियो द्वारा ग्रन्थनाशकी भीतिके कारण अपनी चमत्कारक 
अमूल्य कृतियोको साहित्यिक कलाकारों के समक्ष छानेमें अत्यधिक क्षैथिल्यका 
परिचय दिया, ऐसी ही साप्रदायिक दृष्टि द्वारा अनेक महत्त्वपूर्ण जैन साहित्यकी 
रचनाएं भी अन्य घर्मी बताई गईं । ईसाकी प्रथम शताब्दीमें एलाबार्य (क्ुन्द- 
कुन्द) हारा रचित जैन ग्रथ 'कुरलर काव्यको एक तिरुवल्लुवर नामके अछूत 
दाद्रकी कृति कहा जाता हैं। सौभाग्यसे प्रतिभाशाली विद्वान्‌ प्रो० चक्रवर्तीने 
ग्रन्थका अन्त परीक्षण करके ऐसी सामग्री उपस्थित की, कि जिससे सत्य शोघकों 
को कुरल” को जैन रचना स्वीकार करना होगा । जैसे मगलाचरणके पद्ममैं 
किसी भी हिन्दू देवताकी वन्दना न करके उनको प्रमाण किया है ''फ़ञ८ श० 
#8१:०० ०० 00ए४”--जो कमल पर चलते थे । जैन पुराणोंमें यह बताया गया 
है, कि जिनेन्द्रके चरणोंके चीचे देववुन्द कमलोकी रचना करते हैँ* | तामिल 
महाकाव्य नीलकेशीके जैन टीकाकार समय दिवाकर मुनिवर कुरलको “पाए 

०७7 9067 हमारा घर्मग्रन्य कहते हैं । 


साप्रदायिकोके क्रूर तथा कलकपूर्ण कृत्योके कारण ही साधारण मति साधु 
चेतस्कफ व्यक्ति धर्ममात्रकों प्रणाम कर सामान्य सदाचारंको ही सुखीजीवनका 
आधारस्तभ मान प्रवृत्ति करते हैँ । कम लोगोको इस बातका यथार्थ अववोध है 


१ “असता दूयते चित्त श्रुत्वा घर्मकधा सतीमू । 
मन्त्रविद्यामिवाकर्ण्य॑ महाग्रहविकारिणाम्‌ ॥7 १-८६ | 
२ “पादौ पदानि तव यत्र जिनेन्द्र घत्त । 


पदुमानि तन्न॒ विवुधा परिकल्पयच्ति ॥”-भकक्‍तामर० ३६। 
१७ 
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कि जिस प्रकार अलाउद्टीन, गजनवी, ग्रोरी सदृश्, यवनोने भारतीय मठ, मन्दिरों, 
ग्रन्थभण्डारोका अनन्त क्रूरतापुर्वक विनाश किया, उससे भी कहीं आगे बढ़कर 
धामिक अत्याचारोका निशाना धर्मान्व विप्रवर्गके दृश्ारेपर हिन्दू नरेंशोने किया 
था । हमारे बहुमूल्य साहित्यका कैसा मिर्मम नाझ्ष किया गया, इसका वर्णन सहुदय 
विद्वान्‌ प्रो० आर० ताताचायं, एम० ए० एल० टी० अपने कनन्‍्नड जैन साहित्य 
सम्बन्धी अग्रजी लेखमें करते हुए लिखते हैं-- 


"पिलाहा०पघ्5 एथा३९८०पा७००, ग्राणेटाब्रारट, छा807ए, ००8० एकाओआआा 
चावे पा व ग्रबर७. पेणार घरापटीा) (0 एप ४०९७ 77०ण ध० कफ॥० 
वो] (9६ 75 एप व #.ुँ॥309 ]द्ातओ [002पः९० 7]00:शात३ ० 
फैबडा5 ग2ए९ एथलपए तृ्डए0०एट्त, धातवे (96 पफशारट5 5९६ 02 772 
56एटाबो 0पर5ब्चातेंड 6 एगेाएफ प्र्याप३टाप005 प8ए९ >००थय प0छ7 
770 पी€ िबएटाप 077० एपराहुथ्तवब 2720 (ठ गचए०९ ० रण 
95 फथटा ट्वुपबा।ए. त6॥77८ए९ 0ी पट. 8७४६ ए९४४१7०५ ० 
व्ष्षाणह ? (] छ ? 78, ? हूएा) 


जिस प्रकार कूटनीतिज्ञ अग्नेज भारतवासियोका स्वार्थवश् भ्रान्त चित्रण 
करते हुए उनको लकड॒हारे ओर पानो भरनेवाले (प्रष्छटा$ णी ज्ञ००१ थापे 
0728७००$ ०६ ७४०८०) लिखते थे, उसी प्रकारकी दूषित भावनावाले एक पादरी 
महाशय लिखते है--''जैनियोके पास महत्त्वपूर्ण साहित्यका अभाव है, जिस धर्ममें 
इस प्रकारकी मुख्य बातें मानी जायें, कि ईश्वरको नही मानो, मनुष्यकी पूजा 
करो, क्रूर सर्पादिका सरक्षण करो, उस घमंको जीवित रहनेका अधिकार 
नही हैं|) 


चोल नरेशोके राज्यमें जैन मन्दिर, मठादिका अपार नाश किया गया । इस 
सम्बन्धमे आयगरका कथन हँ--० (॥709 ह०एश्टाशछुग5 पढे 2एश' 
एटाथ्राएरत छाए दाटापव65 ती पीट विएं। बाते. क्षगझ0 38 पिद्याल पबा 
तठलड ग्रठ:. धाणण 0 रि६]8 0.०१ टाफी< तेटढइफ्पढााणा रण धा6 
चुंगाण ९फ्रज़ोढ. कतते ग्रणावषाटाएर8 बाते प6 74ए०९708 णी प।6 00प्रा- 


एज 85 दिए 83 एपाएटाप ? 


१२ _7॥6 खिआ5ड #8ए6 0 [छाप पणपघाए ण पीठ गद्याढ 2 7228707 
हा ए्राणि पाल कार्ल एणप्रा ग्रा्ननल्त 070 द्वाठ गिरा 06 थाणोत पेट 
600, एणजाए प्रथा है ॥0प्राणी एप 85 प्रात6एते ॥0 गरहाँए॑ [० 
ढ्त5, 7! प्रा लकधवा्-रिएाएु/ण ० ॥70॥4 9 207 
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गुजरातके नरेश अजयदेवने शिवभवितिके अतिरेकवश बारहवी सदीमें जैनियो- 
का अत्यन्त निर्मम सहार किया भौर जैन प्रमुख लोगोकी बडी बेरहमीके साथ 
हत्या की। थी भार्चेल (४7८2८!) ने इसे इन शब्दोमें व्यक्त क्रिया हैं-- 
५8]29०2वत९ए६ 8 शिए2 दिए ण "एप (]]74-]76) 76३्ढ2॥ श5 
7ट287 997 8 घटाला€४55 ए९786टप07. 0 6 श्याए३, [07/पणाए ढाए 


]८४०6९०४ ६० 0८४४7 ? ऐसे अवर्णनीय अत्याचारोके होते हुए भी जैनियोने कभी 
भी अन्य सप्रदासयके देवताओकी मूर्तियों, मठो, मन्दिरोंक ध्वस नही किया ।" 


अनेक कट्टर विद्वान्‌ जैनोंके प्रति अनादरका ही प्रचार करते रहते थे । उघर 

जैन साहित्यके प्रति साम्प्रदायिक दिद्वानो द्वारा भ्रान्त प्रचार भी रहा, अत जब 
भारतीय वाड्मयके विषयमें निष्पक्ष साहित्यिकोने प्रकाश डाला, तब भी जैन 
वाह्मयके बारेमें भ्रान्त घारणा्भोकी अभिवृद्धि हुई | मेग्डानल्ड जैसे पष्दिचमके 
पण्डितोकी ॥ग्रता४5 785४८ पुरातन भारत-सम्बन्धी रचनाओमें जैन ग्रन्थोंके 
विषयमें अत्यन्त अल्प प्रकाक्ष प्राप्त होता था। कभी-कभी तो ऐसा मालूम पढता 
था, कि भारतीके भण्डारमें जेन ज्ञानी जनोने कुछ सामग्री समित भी की थी 
या नही, यह निष्िचत रूपसे नहीं कह सकते थे । साम्प्रदायिकता अथवा अन्त 
घारणामोके भेंवरसे जैन वाहमयका उद्धार कर जगत्‌का ध्यान उस ओर आक- 

घित करनेका श्रेय डा० जैकोबी, डा० हर्टल सदृश् पादचात्य पढितोंको है । 

उन्होने अपार श्रम करके जैन शास्त्रोको प्राप्त किया । उनका मनन तथा परि- 
शीलन करके जगत॒को बताया कि जैन वाहःमयके कोषमें अमूल्य ग्रन्थराक्षि विद्य- 
मान है और वह इतनी अपूर्व तथा महत्त्वपूर्ण है, कि उसका परिचय पायें बिना 

अध्ययन पूर्ण नही समझा जा सकता | इन विदेक्षी अध्येताओंके प्रसादसे यह बात 

प्रकाशमें आई कि जैन आचार्यों तथा विद्वानोंने जीवनमें प्रत्येक अगपर प्रकाश 

डालने वाली बहुमूल्य सामग्री छोकहितार्थ निर्माण की थी। जैन वाइमयका 

विद्येष रसपानके कारण तन्मय होनेवाले डा० ह॒र्टल कितनी सजीव भाषामें अपने 
, अन्त करणके उद्गारोको व्यक्त करते हँ---र०७ छ7०0 ण७०पोत 827फ्रापा: 
ए0८एए 096 पा जशञाप्रण्पां पाल वेधाएट हिाएाता पीढाद्यापाः४ 0०076 

बंब्णाड.. गाल माता 7 वद्णा ६0 पाठ, 6 ग्रा0तारट पाए ब्रतिणा३(07 
77563 ” “-- जनिर्योके इस विशाल सस्क्ृत साहित्यके अभावमें सस्क्ृत कविताकी 


]. “बक्णफ छ6 5९6 प्च एटआज९ा६ एशउटपाणा5 फरार तालटत 385 
घ6 उग्या5 गाते 00 घाढ सच्ठां ण काश 96१६ जु०ण:८०७० ०६ ६ 
'.._ व6ए6 बाशाए/€्त (0 ए5५8 ह6 5छगते 38०75: गाल उहलाएह्ाणा5 ? 
जावे 237ालैढ "]ब्मा क्रापला तर गरल्पाइवएछ पाता ]. 57 
25, ए0० हझणा, 4 


२६० जैनशा्सने 


क्या दशा होंगी ? जैन साहित्यका जैसे-जैसे मुंझे ज्ञान होता जाता है, वैसे-वैसे ही 
मेरे चित्तमं इसके श्रति प्रशंसाको भाव बढता जाता है ।” जेन साहित्यके विषयमें 
प्रो० हापकिन्स लिखते है--“जैने साहित्य, जो हमे प्राप्त हुआ है; काफो विशाल 
हैं । उसका उचित अश्ञ प्रकाशित भी हो चुका हैं। इससे जैन और बौद्ध घर्मोके 
सम्बंन्धके बारेमें पुरातन विद्वासोंके सशोधनंकी आवश्यकता उत्पन्न होती है ।”* 
जेम्स विसेट प्रिट त्ामक अमेरिकन मिशनरी अपनी पुस्तक “[7रत78 ४00 78 
एशां5” (पृ० २५८) में लिखते हँ--“जैन घामिक ग्रन्थोंके निर्माणकर्ता विद्वान 
बडे व्यंवस्थित विचांरक रहे हैं। वे गणित विज्लेष दंक्ष रहे हैं । वे यह बात 
जानते हैं, कि इस विष्वमें कितने प्रकारके विभिन्‍न पदार्थ हैं। इनेंकी इन्होंने 
गणना करके उसके नक्शे बनाये हैं। इससे वे प्रत्येक बातको थथास्थान बता 
सकते हैं ।” यहाँ छेखककी दुष्टिके समक्ष जैनियोके गोम्मटसार कर्मकाइमें 
वर्णित कर्म प्रकतियोका सुक्षम वर्णन विद्यमान है, जिसे देखकर प्रत्येक विज्ञ व्यक्ति 
विस्मित हुए बिना नही रहता | विस्मयका कारण यह है कि उस वर्णनमें कही 
भी पूर्वापर विरोध या अंव्यवस्था नही आती ॥ 

डा० वासुवेबद्दरण अग्रवाल, अपने “जैन साहित्यमें प्राचीन ऐतिहासिक 
सामग्री” शीर्षक मिबन्धर्में लिखते हैं--“हर्षकी बात है कि बौद्ध साहित्यसे सेब 
बांतोमें बराबरीका टक्कर लेने वाला जैनोका भी एक विशाल साहित्य है । 
दुर्भाग्यसे उनके प्रामाणिक और सुलभ प्रकाशनका कार्य बौद्ध साहित्यकी अपेक्षा 
कुछ पिछडा हुआ रह गया। इसी कारण महावीरकाल और उनके परवर्ती कालके 
इतिहास निर्माण और तिथि क्रम निणयेमें जैन साहित्यका अधिक उपयोग नही 
हो पाया । अब छने छान. यह कमी दूर हो रही है ।” डा० अग्रवाल लिखते 
हैं--- जैन समाजकी एक दूसरी बहुमूल्य देन हैं। वह मध्यकाल का जैनसाहित्य 
है जिसकी रचना ससस्‍्कृत ओर अपभ्रशमें लगभग एक सहस्न वर्षों तक (५०० ई०- 





१ फल शा शिया [6 (0 पड वृणाल 4शएू० धाते थागाढ्ञी 785 962॥ 
एपणाशाल्वे ॥॥०80ए7 (0 806 ॥६ 760658क77 (० 7९ए56 ६6 00 9थार्ड 
गा उल्छुब्ात ६0 दाह क्‍लेगाणत ए7४णढशा) थातत्रा गाते सिवताजा 

--7॥6 एलाप्टाणा5 ए पता ? 286 

२ ुफ्रढ जञताशा5 एी तीढ गा इब्टालते 0007 दाह एटाए 5एशशाा९ 
फिएत्छाड गाते फ़्वाारटबाए पकगाए! णो ध्यागटार 7॥6ए 0 
उप धर0ए प्र्ाए करलिया। [वात ण तार्जियां फ्राड5 पथ शा8 ॥7 
का षाएशऊ९ थातें धा९ए ॥8ए० प्रथा थे एग0पॉ०त धगते प्रण्मॉशछाल्ते, 
80 छा: पालए आधी #8ए९ ३ 906 णि' 6ए&ए वीगाएं थापे ९एधाए 


प्गएु गा ॥5 2०6 ? 9 258 
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१६०० ६०) होती रही । इमकी तुलना बौद्धोके उस परवर्ती सस्कृत साहित्यसे हो 
सकती है, जिसझा सस्लाद कनिष्क या अध्यघोपके समयमे बनना शुरू हुआ और 
बारहवी शताब्दी भर्थात्‌ नालन्दाके अस्त होने तक बनता रहा । दोनो साद्ित्योमें 
मई प्रकारकी समानताएँ और कुछ विपमताएँ भी हैं । दोनोमें वैज्ञानिक ग्रन्थ 
अनेक हैं । काव्य भौर उपाख्यानोकी भी बहुतायत हूँ । परन्तु बौद्धोके सहज यात्त 
भौर गुह्य समाजमे प्रेरित साहित्यके प्रभावसे जैन छोग बचे रहे । जैन-साहित्यमें 
ऐतिहासिक काव्य और प्रवन्धकी भी विशेषता रही | मष्यफालीन भारतोय 
इतिहासफे लिए इस घिशाल जैन साहित्यका पारायण अत्यन्त आवश्यक है। 
एक ओर “यशस्तिलफचम्पु' और 'तिशफमजरो' जैसे विशाल गद्य प्रन्य हैं जिनमें 
मुसल्मि कालसे पहलेकी सामन्‍्त सस्कृतिका सच्चा चित्र हैँ, दूसरी भोर पुप्पदन्त- 
कृत 'महापुराण' जैसे दिग्गज ग्रन्ध हैं, जिनसे भापाशास्त्रके अतिरिक्त सामाजिक 
रद्ृततत सहनका भी पर्याप्त परिचय मिलता हैं। वाणभटटकी फादम्वबरीके ऊंगमभग 
५०० वर्ष बाद ल्खी हुई तितकमजरी नामक गद्यक्था सस्यृत साहित्यका एक 
अत्यन्त मनोहारी ग्रन्थ है। सस्कृतिसे सम्बन्धित पारिभाषिक शब्दोका बडा 
उत्तम सम्रह इस ग्रथसे प्रस्तुत भी किया जा सकता हैं। 'उपमितिभवप्रपत्रकथा' 
बौर 'समराइज्चकहा' भी बडे कथा ग्रन्थ हैं, जिनमें स्थान-स्थान पर तत्कालीन 
सास्कृतिक ( चन्र पाये जाते हैं ।” 


देवानन्दमहाकाव्य, कुमारपाल्चरिश्र, प्रभावकचरित्र, जम्वृस्वामी चरित 
तथा हीरसीमाग्यकाव्यमें इतिहासकी बहुमूल्य सामग्री विद्यमान है । 'भानुचन्द्र- 
चरितम्‌” से सम्राट्‌ अकबर और उनके प्रमुख दरवारीजनो के चरित्र पर महत्त्व- 
पूर्ण प्रकाश पडता है । बनारसीदासजोी महाकविके 'अर्धकथानर्का के द्वारा अकवर 
तथा जहागीरकालीन देशकी परिस्थितिपर प्रकाश्ष पडता है तथा यह भी विदित 
हैँ कि मुस्लिम नरेंद्ोके प्रत्ति प्रजाजनका कितना गाढ़ अनुराग रहता था। 


काशी गवनंमेन्ट ससक्षत कालेजके प्रिंसिपल डा० मगलदेवने जैन विद्वास 
सस्कृतसाहित्य च' नामक सस्कृत भापामें लिखे गए विचारपूर्ण सुन्दर निबन्धर्मे 
अमरकोष नामक प्रर्यात सस्क्ृत कोषको जैन रचना स्वीकार को हैँ । उन्होंने 
आत्मानुशासन, घर्मंद्र्माम्युदय, सुभापितरत्नसन्दोह, क्षत्रचृडामणि, विदग्धमुख- 
मण्डन, यशस्तिलकचम्पू, जीवन्धरचम्पू भादिकों शब्दसौन्दर्य, रचनाचातुर्य, अर्थ- 
गरभोरताके कारण विद्वानोंके लिए सम्माननीय बताया है | अलकार शास्त्रके रूपमें 
अलकारचितामणिको भी महत्त्वपूर्ण कहा है । 





१ वनेक्ात वर्ष ५, किरण १२, पृ० ३९४। 


रघ२ जेनशासन 


व्याकरणके क्षेत्रमें जैनेन्द्र शाकटायन, शब्दार्णव, कौमार, त्रिविक्रम, चिन्ता- 
मणि प्रभृति उपलब्ध भाष्यों एवं मूल ग्रन्थोकी गणना करनेपर जैन व्याकरणके 
शगमुग तीस ग्रन्थ पाये जाते हैं। पाणिनीयके साथ जैनेन्द्रकी सुक्ष्मदृष्टिसे तुलना 
अत मर जैनेन्द्रकार भह॒षि पूज्यपादका शब्दशास्त्र पर अधिकार, सूत्ररचनापाटव, 
अधवहुलता तथा अल्पशब्दप्रयोग आदि बातें समीक्षकके अन्त करण पर अपना 
स्थान बनाए बिना नही रह सकती । खेद इतना हैँ, कि जिस प्रकार पाणिनीय 
व्याकरणके अध्ययनादि द्वारा उसका प्रचार किया जाता है, उसी प्रकार जैनेन्द्र 
व्याकरणके प्रति आत्मीयता तथा ममत्व नही है । जहा वैयाकरणोकी दुनियामें 
अर्धमात्राकी न्यूनता पृत्रोत्पत्ति सदृश आनद प्रदान करती है, वहा जैनेन्द्रके सृत्रोमें 
अनेक छाब्दोंका लाघव देख पुज्यपाद स्वामीकी लोकोत्तरता प्रकाशित होती हैं और 
कविकी यह उक्ति सार्थक प्रतीत होती है-- 


“प्रमाणमकलकस्य॒ पूज्यपादस्य लक्षणस्‌ । 
धनज्जयकवे काव्य रत्तत्रयमपश्चिमस्त्‌ ॥*! 


यदि असाम्प्रदायिक तथा मार्भिक विचारक भावसे जैन रचनाओंके साथ अन्य 
कृतियोकी तुलना की जाय, तो ज्ञानीजतोको जनवाड्मयकी यथार्थ महत्ताका 
बोध हो । जैन रचनाओका उचित परिशीलन, उनपर आलोचनाओोंका निर्माण 
किया जाना एवं शुद्ध अनुवादोका प्रकाशमें आना अत्यन्त आवहश्यक है । फासि- 
वासका मेघदूत ससारमें विख्यात हो गया है, किन्तु उसकी समस्यापूर्ति करते हुए 
भगवान्‌ पार्श्वनाथका जीवन गुम्फित करने वाले भगवत्‌ जिनसेनके पार्वाम्युदयका 
कितने लोगोने दर्शन किया हैं? अब तक ऐसी महनीय रचना का हिन्दी अनुवाद 
अथवा मेघदूत और पार्श्वाम्युदयका तुलनात्मक अध्ययन सदृश रचनाए प्रकाशित 
नही हुईं । सहृदय मार्क विद्वान्‌ भ्रो० पाठक जिस पाद्र्बाम्युदयकों मेघदुतकी 
अपेक्षा विशेष कवित्वपूर्ण रचना ससारके समक्ष उद्घोषित करते हूँ, उसके प्रति 
जैन समाजकी उपेक्षा अथवा अन्य लोगो की अनासक्ति इस तथ्यको समझनेमें 
सहायता प्रदान करती है, कि महत्त्वपूर्ण, गभीर तथा आनन्ददायी जैन साहित्यका 
अप्रचार क्यो हुआ तथा छोक उसकी गरिमासे क्यो अपरिचित रहा और अब भी 
अपरिचित है ? पार्श्वाभ्यूदयकी महत्ताको प्रकाशित करने वाला यह पद्च प्रत्येक 
उदार श्रीमान्‌ एवं विद्वान्‌के लक्ष्यगोचर रहना चाहिये-- 
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श्रीपा््वातू साधुत साधु" कमठात्‌ू खलत खल । 
पारवस्युदयत काव्य न च क्वचन दुश्यते ॥” 
साधुतामें भगवान्‌ पार्श्वनाथके सदुश अन्य नही दिखता है और दुष्टता 
करनेमें कमठके समान कोई और नही है। पाएश्वनाथ भगवान्‌के अभ्युदयका वर्णन 
/ करने वाले पा्द्वास्पुदय काव्य सदृश रचना अन्यत्र नही है । 


महाकवि हरिवन्दफा घर्सशर्भास्युदय अनुपम रत्न है। ण्ही बात जीवन्धरचम्पुके 
विषयमें चरितार्थ होती है | सस्क्ृततज्ञोंके ससारमे वाणकी यह सूबित सुप्रसिद्ध है 
कि हरिचन्द्र महाकविकी गद्य रचना श्रेष्ठ है--भट्टारहरिचण्दस्य गश्ववन्धो 
नुपायते” । महाकवि अहंहासका परुरुवैदचस्यु अत्यन्त मनोहारिणी, पाडित्य एव 
कवित्व पूर्ण रचना है। मुनिसुम्रतकाध्यकी रचना भी अत्यन्त सुन्दर है। मनोहर 
एवं गभीर अन्तुभवपूर्ण सुभाषित रत्नोंसे अछकृत तथा विशुद्ध विचारोका प्रेरक 
क्षत्रचूडामणिकाव्यका रसास्वाद प्रत्पेक सरस्वतीभकतको लेना चाहिए । आचार्य 
वादीभसिह का जीवघरस्वामीके चरित्रको प्रकाशित करने वाला 'गद्यचिन्तासाणि' 
जैसा अपूर्व, गभीर, कवित्व एवं ज्ञानपूर्ण महाकाव्य जिसके अध्ययन गोचर हुआ 
है, उसे विदित होगा, कि 'कादम्बरी' ही गद्यजगत्‌की श्रेष्ठ कृति नही है, किन्तु 
गद्यचिन्तामणि और यशस्तिलकच म्पू नामकी जैत रचनाएँ भी हैं । इस प्रकाशमें 
कुछ भकक्‍तोका यह कीर्तत कि वाणोच्छिष्टमिद जगत्‌” अतिशयोक्ति अथवा भक्ति- 
पूर्ण उद्गार माता जायगा । महाकवि वीरनदिका उंद्रप्रभचरित्र यथार्थमें सुधाशुके 
सदृद् आनन्द तथा शान्ति प्रदात करता हैं। कविवर हस्तिमल्‍्लका मैयिछीकल्याण 
तथा विक्रान्तकौरव नामक नाटक नाट्य साहित्यमें महत्त्वपूर्ण हैं। यदि सहृदय 
साहित्यिक जैन काव्यरचनाओका मनन तथा परिशीलन करें, तो उसे यह अनुभव 
होगा, कि जिस प्रकाश तत्त्वज्ञानके क्षेत्रमें जैन ऋषियो तथा ज्ञानी जनो ने अपूर्व 
सामग्री प्रदान की है, उसी प्रकार साहित्य-ससारकों भी उत्तकी देन अनुपम है। 
जैन विद्वानोंने सस्कृत भाषा तक ही अपनी कल्याणदायिन्ी रचनाओोको 
सीमित नही किया, क्रिन्तु अन्य भाषाओमें भी उनकी रचनाएं गौरवशालिनी 
हैं । प्रत्येक जीवनोपयोगी विषय पर जैन मुनीन्‍्द्रोने लोकहितार्थ प्रकाश डालनेका 
सफल प्रयत्न किया हैं । प्रोफेसर बूलरका कथन है कि 'जैनियोंने व्याकरण, 
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ज्योतिष तथा अन्य ज्ञानके विपयोग इतनी प्रवोणता प्राप्त की है, कि इस विपय 
में उनके शाम्रु भी उनका झम्मान करते है । उनके कुछ थास्त्र तो यूरोपीय 
विज्ञानफें लिए अब भी महत्त्वपूर्ण हैं। जैन गाघुओफे द्वारा निर्मित मीय पर 
तामिल, तेउगू तथा कप्नढ़ राहित्यिक भाषाओकी अवस्थिति हैं । 


प्राउत विमर्धप्रिचक्षण रा० ब० मरप्िहाचार्य एम० 7० अपने 'कर्णाटर- 
कविचरिते' ग्रन्ममे॑ लिखते हैं-'कन्नउ-भाषाके आद्य कवि जैन है। अब तक 
उपलब्ध प्राचीन गौर उत्कृष्ट रसनाओफा श्रेय जैनियो फो है ।” कन्नड साहित्य 
के एक मर्मश विद्वान्‌ लिसते हँ-/वन्तठ भाषाके उच्च कोटिके साठ कवियोमें 
पचास कवि जैन हुए हैं । इनमेंते घालोस कवियोके समकक्ष कवि इतर संभ्रदायोमें 
उपलब्ध नही होते ।/ फविरत्तमयके नामसे विस्यात जैन रामायणकार महा 
कवि पप, थ्ान्तिनाथ पुराणके रचयमिता महाकवि प्रुन्‍्त एवं अजितनाथपुराणके 
रचमिता कविवर रनन्‍्न जैन ही हुए हैँ । महाकवि पप तो कन्नढ प्रान्तमें इतनी 
अधिक सार्वजनिक वंदनाको प्राप्त करते हैं, जितनी कि अन्य भाषाओके श्रेष्ठ 
फवियोको भी प्राप्त नही होती । जिनका सपर्का कर्णाटक आदि प्रान्तीय साहि- 
त्यिकोगेो साथ हुआ हो वे जानते हूँ, कि श्रेष्ठ जेन रचनाकारोंके प्रसादसे 
जैनेतर बन्धु भी जैन तत्त्वज्ञानके गभीर एवं महत्त्वपूर्ण तत्त्व भी परिचित तथा 
प्रभावित रहते हूँ | अध्यापक श्री रामास्वामी भायगर का कथन है" कि तामिल 
साहित्यको जो जैन विद्वानोकी दन है, वह तामिल भाषियोके लिये भत्यन्त 
मूल्यवान्‌ निधि हैं । तामिल भापामे जो सस्क्ृत्त भाषपाके बहुतसे शब्द पाये जाते 
हैं, यह कार्य जैनियो द्वारा सम्पन्न किया गया था। उन्होने ग्रहण किये गये 
सस्कृत भाषाफे शब्दोमें ऐसा परिवर्तन किया, कि वे तामिल भाषाकी घ्वनिगत 
नियमोके अनुरूप हो जादें। 


कस्नड साहित्य भी जैनियोका अधिक ऋणी है । वास्तविक बात तो यह हैं, 
कि वे उस भाषाके जनक हैँ । कन्‍्नड भाषाके विपयमें श्री राइसका कथन विश्ञेप 
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उपयोगी है! »“१२ वी सदीके मध्य तक केवल जैन साहित्य ही पाया णाता है, 
तथा उसके पदचात्‌ भी बहुत काल तक जैन साहित्य प्रमुख रहा है। उसमें 
अधिक प्राचीन रचनाएं एवं अत्यन्त उच्च वहुसख्यक ग्रन्थ भी सम्मिलित हैं ।” 


जैन साहित्यके महत्त्वो हृदयगम करने वाले एक महान्‌ साहित्यसेवीने 
हमसे एक बार कहा था, कि “जैन साहित्यके द्वारा जैनधर्म जीवित रहेगा ।* 
इस साहित्यके प्राणपूर्ण रहनेका अन्यत्तम कारण यह भी है कि जैनसाहित्यके 
निर्माणमें तपोवनवासी, शान्‍्त, निराकुल, परम सात्त्विक प्रवृत्ति तथा आहारवाले, 
उदात्तचरित्र तथा महान्‌ ज्ञानी मुनीन्द्रोफा पुण्य जीवन प्रधान कारण रहा है | 
सात्त्विक जीवनशाली तथा प्रतिभावान्‌ व्यक्तियोकी रचनाका रस, गभीरता और 
माधुयय इतर व्यक्तियोकी कृतियोमें कैसे आ सकता है ? 


भगवान्‌ महावीर प्रभुकी दिव्य तथा सर्वांगीण सत्यको प्रकाशमें लाने वाली 
दिव्यध्वनिको अर्थत ग्रहणकर श्रमणोत्तम गौतम गणघरने आचाराग आदि 
द्वादश अगोकी रचना की, उनका स्वरूप और विस्तार आदिके परिज्ञानार्थ 
गोस्मटसार जीवकाण्डकी ३४४ से ३६७ गाथा पर्यन्त विवेचलका परिशीलन 
करना चाहिये । उससे प्रमाणित होता है कि जिनेन्द्रकी वाणीमें महापुरुषोका पुण्य 
चरित्र, सदाचरणका मार्ग, दार्शनिक चिन्तना तथा इस जगत्‌के आकार-प्रकार 
आदिका अनुयोग चतुष्टयके नामसे अत्यन्त विशद्‌ वर्णन किया गया है । 


यहाँ यह शका सहज उत्पन्न होती है, कि साघकके लिए उपयोगी भात्म- 
निर्मलताप्रद आध्यात्मिक साहित्यका हो निर्माण आवश्यक था । अन्य विषयोंका 
विवेचन जैन महषियोनें किस लिए किया ? इसका समाधान यह है कि मनुष्यका 
मत चचल बन्दरके समान है, जिसे कर्मरूपी बिच्छूने डंस लिया है और जिसने 
मोहरूपी तोऩ मदिराका पान किया है । वह अधिक समय तक आध्यात्मिक 
जगतूमें विचरण करनेमें असमर्थ है, अत वह अमागमें स्वच्छद विहार कर ब्नर्थ 
उत्पन्त न करे, इस पवित्र उद्देश्यसे अन्य भी विषयोंका प्रतिपादन किया गया, 
जिनमें चित्त लगा रहे और साधक राग, हेषसे अपनी मनोवृत्तिको बचावे । 
जैनशासनके ग्रथोका अन्तिम लक्ष्य अथवा घ्येयः आत्मनिर्मलता तथा विषय- 
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विरक्ति है, इसीलिये साहित्यकी रचनाओमें लोकरुचिका लक्ष्य करते हुए उसमें 
आकर्षणनिमित्त श्वगारादि रसोका भी यथास्थाव उचित उपयोग किया गया है, 
किन्तु वहाँ उस श्वद्धार तथा भोगको जीवनके लिए असार सामग्री बता आत्म- 
ज्योतिके प्रकाशमें स्वरूपोपलब्धिकी ओर प्रेरणा की गई है, ऐसी स्थितिमें वहाँ 
'डगारादि रसोकी मुख्यता नहीं रहती है। भवन्त गुणभद्र स्वामीने आत्मानु- 
शासनमें एक सुन्दर शिक्षा दी है।--'बुद्धिशाली व्यक्तिको उचित है कि अपने 
मनरूपी बन्दरको श्रुतस्कन्ध-द्वादशागरूप महान्‌ वृक्षमें रमावे ।” गणित, ज्योतिष 
आदि विषयोमें चित्त लगनेपर मनकी चचलता दूर होती है। वह शान्त एव 
निरुपद्रव हो जाता है। नवमी सदीमें रचित महावीराचार्यके गणितसार-सप्रहमें 
जैन दृष्टिसे गणितश्ञास्त्रपर मा्िक प्रकाश डाला गया है । गणित ग्रन्थके विद्े- 
पज्ञ प्रो० दत्त महाशयने इस गणित ग्रथके विषयमें लिखा है'--चत्रिभुज ([७- 
007४) प्रथ्मा8!०) के विषयमें विशेष बातोको प्रकाशमें लामनेका श्रेय यथार्थमें 
महावीर आचार्यको है। आधुनिक इतिहासवेत्ता भमूलसे यह श्रेय उक्त आचार्यके 
पश्चादवर्ती लेखकोको देते हैँ । दर्शन और न्यायके क्षेत्रमें समन्‍्तभद्, सिद्धसेन, 
अकलक, हरिभद्ग, विद्यानन्दि, माणिक्यनन्दि, प्रभाचन्द्र, अनन्तवीर्य, अभयदेव, 
वादिदेव, हेमचन्द्र, मल्लिषेण, यशोविजय आदिकी रचनाएँ इतनी महत्त्वपूर्ण हैं, 
कि उनका सम्यक्‌ परिशीलन अध्येताको जैनशासनकी ओर आकर्षित किये बिना 
नही रहता । स्वामी समन्तभद्रकी रचनाएँ अपनी लोकोत्तरता तथा असाधारणता- 
के लिए विख्यात हैं। उनका देवागमस्तोत्र विश्वके समस्त चिन्तकोंके लिए 
विन्तामणिके समान हैँ । घिद्यानन्दि सदृश अनेक चिन्तकोने उस स्तोत्रके अनु- 
शीलनके फलस्वरूप जैनशासतनको स्वीकार किया । उस ११४ इलोक प्रमाणस्तोत्र- 
पर ताकिक तपस्वी अकलकदेवने अष्टशती टीका आठ सौ इलोक प्रमाण बनाई । 
उसपर आचार्य विद्यानन्दिन आठ हजार श्लोक प्रमाण अष्टसहस्ली नामकी 
विश्वातिशायिनी टीका बनाई। इस रचनाके विषयमें स्वय प्रयकारने लिखा है-- 
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“श्रोत्तव्याष्टसहुस्रो श्रुते. किमन्ये' सहस्नरसख्याने । 
विज्ञायतें ययेव. स्वसमय-परसमयसद्भाव ॥” 
थथार्थमें सुनने ब्योग्य घास्त्र तो अप्टसहस्ी हैं। उसे सुननेके अनन्तर 
हजारो शास्प्रोके श्रवणमें कया सार है ? इस एक ग्रथके हारा ही स्वममय-अपने 
सिद्धान्त तथा पर समय-शअन्य सिद्धान्तोका अववोध होता है ।* 
भगवद्गीताकी थआाजके युगमे सुन्दर एवं तात्त्विक निरूपणके कारण बहुत 
प्रशसा सुनने में आती है, एसी दृष्टिसे यदि हम देवागमस्तोश्नपर विचार करें, तो 
निष्पक्ष भावसे हमें गीताके समान विशेष गौरव देवागमस्तोन्नको प्रदान करना 
न्याय होगा, कारण उसमें दिविध दार्शनिक श्रान्त घारणाओकी दुर्बलताओको 
प्रकट करते हुए समनन्‍्वयका असाधारण ओर भपूर्व मार्ग उपस्थित किया गया 
है। जैन आचाय॑ परपरामें समन्तभद्र स्वामीके पाण्डित्यपर बडी श्रद्धा तथा 
सम्मानकी भावना व्यक्त की गई है । आचार्य वीरनन्दि कहते हैं--- 


“गुणान्विता निर्मलवृत्तमौक्तिका नरोत्तम कण्ठविभूषणीक्ृता । 
न हारयष्टि परमेव दुर्लभा समन्तभद्रादिभवा च भारती ॥/ 


गुणान्वित-डोरायुवत, निर्मल एवं गोल मुक्ताफल संयुक्त, पृण्यात्माओके 
द्वारा कप्ठमें घारण की गई हारयपष्टि ही दुर्लभ नहीं है, किन्तु समन्तभद्रादि 
आचार्योकी वाणी भी दुर्लम है, कारण वह भी गुणान्वित-भोज, माधुर्य आदि 
गुणसम्पन्न है, वह भी निर्मलचरित्र मुक्‍्तात्माओंके वर्णनसे युक्त है, महान्‌ 
मुनीन्द्रों आादिने उस सरस वाणीसे अपने कण्ठको अलक्ृत किया है । इसी प्रकार 
तामिल रचनाओमें नोलफेशोी नामका महान्‌ विचारपूर्ण तथा दार्शनिक गुत्थियोको 
सुलझाकर अहिंसा तत्त्वज्ञानकी प्रतिप्ठा स्थापित करनेवाला काव्य समयविवाकर 
वासन सुनिकी टीका सहित राव बहादुर प्रोफेसर श्री ए० चक्रवर्ती एम० ए० 
मद्रासके द्वारा प्रकादामें आया है। उसमें भी तुलनात्मक पद्धतिसे सत्यकी 
उपलब्धिका सुन्दर प्रयत्न किया गया है। श्रीचक्रवर्तीकी ३२० पेजकी भूमिका 
अग्रेजीमें छपी है । इससे तामिलसे अपरिचित व्यवित भी उसका रसास्वादन 
कर सकते हैँ । जीवक-चिन्तामणि, थिषष्ठिचरित्र, नन्‍नूल कनडीकी उज्ज्वल 
जैन रचनाएँ मद्रास विश्वविद्यालयने बी० ए०, एम० ए० के पाठ्यक्रममें 
रखी हैं । 
जन ग्रन्थकारोने भाषाकों भाव प्रकाशन करनेका साघनमात्र माना । इस 
कारण इन्होने सस्क्ृतको हो देववाणी-विद्वानोकी भाषा-समझ अन्य साषाओके 
प्रति उपेक्षा नही की, प्रत्युत हर एक सजीव भाषाफे माध्यमसे वीतराग जिनेन्द्र- 
वकी पविन्न देदानाका जगतूमें प्रसार किया । वैदिक पण्डित सस्कृतके सौन्दर्य पर 
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ही मुग्ध थे, किन्तु जैनियोने पुरातन युगमें प्राकृत नामक जनताकी भाषाकों 
अपने उपदेशका अवलम्बन बना अत्यन्त पुष्ट, प्रसन्‍न तथा गभीर रचनाओ द्वारा 
उसके भण्डारको अलक्ृत किया । 


ईसवीके प्रारम कालमें पुष्पदन्त, भूतबलि, गुणघर, कुन्दकुन्द, यतिवृषभ 
भादि मुनीन्द्रोने अपनी महत्त्वपूर्ण रचनाओके द्वारा प्राकृतमाषाके मस्तककों 
अत्यन्त समुन्नत किया हैँ। पुष्पदन्त भूतवलि कृत खद्खडाग्मकी ४६००० 
इलोक प्रमाण प्राकृत भाषामें सूत्र रचनाके प्रमेयकी अपूर्वता विश्वको चकित 
करनेवाली है । लगभग ६ हजार इझलोक प्रमाण प्राकृत सूत्रोपर बीरसेनाचार्यने 
बहत्तर हजार इलोक प्रमाण घबला टीका नामका सर्वाज्भ सुन्दर भाष्य रचा | 
भूतवलि रवामीका ४० हजार इलोक प्रमाण महावन्ध ग्रन्थ विश्व साहित्यकी 
अनुपम निधि है। ग्रुणघर आचार्यने १८० गायाओमें कषायप्राभुत बनाया, 
जिसकी टीका जयघवला ६० हजार इलोक प्रमाण वीरसेन स्वामी तथा उनके 
शिष्य भगव ज्जिनसेनने की है । कुन्दकुन्च मुनीन्द्रने अध्यात्म म्ामक परा-विद्याके 
अमृतरससे आपूर्ण अनुपम ग्रथराज ससयसारकी रचना की । उसके आदननन्‍्द- 
निर्श्व॒रके प्रभावसे जगत्‌का परिताप सतप्त नही करता। उनकी यह शिक्षा प्रत्येक 
साघकके लिए श्वासोच्छवासकी पवनसे भी अधिक महत्त्वपूर्ण है भौर प्रत्येक 
सत्पुरुषको उसे सदा हृदयमें समुपस्थित रखना चाहिये, “मेरी आत्मा एक है । 
अविनाशी है । ज्ञान-दर्शन-शक्तिसम्पन्न हैं। मेरी आत्माको छोडकर शेप सब 
बाहरी वस्तुएँ है । यथार्थमें वे मेरी नही हैँ ॥ उनका मेरी आत्माके साथ सयोग 
सम्बन्ध हो गया है ।”” मेरी मात्मा जब विनाश-रहित है, तव वज्ञपात भी 
उसका कुछ विगाड नही कर सकता हैं । छरीरके नाश होनेसे मेरी भात्माका 
कुछ भी नही विगडता हैँ । कारण, शरीर मेरी आात्मासे पृथक्‌ हैं। मेरी भात्मा 
तो एक हैं, एक थी, भौर यथार्थत एक ही रहेगी । जिसकी इस सिद्धान्तपर 
श्रद्धा जम चुकी है वह न मृत्युसे डरता है, न विपत्तिस घबडाता है और न 
भोगविषयोसे व्यामुग्घ ही बनता हैं। वह साघक एक यही तत्त्व अपने हृदय 
पटलपर उत्कीर्ण करता हँ-- 

“एगो मे सासदो आदा णाणदसणलक्खणो। 
सेसा मे वाहिरा भावा सब्बे सजोगलक्खणा॥” 

'प्राकृत भापाके पश्चात्‌ उदभृत होनेवाली विभिन्‍न प्रातीय भाषाओकी 

मध्यवतिनी अपभ्रश नामकी भाषाम भी जैन कवियोने स्तुत्य कार्य किया है । 


१ दवेताम्बर आम्रमग्रन्योकी विपुलशशि इसी भापाके भण्डारका बहुमूल्य 
भाग हैं । 
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क्ेव तक _स भाषामें लिखें गये उपलब्ध बहुमूल्य प्रन्थोमें जैन रचनाओकी ही 
विपुलता है। यह भाषा श्रुतिमधुर मालूम होती हैं। इसके विपयमें यह कथन 
भेंथार्थ है---' बेसिछ घअना सब जन सिट॒ठा' । 

इस भाषामें पुष्पदन्त महाकविका महापुराण अत्यन्त कीतिमान्‌ हैं। ये 
पुष्पंदन्त पट्खडागमकफे रचयिता पुष्पदन्त स्वामीसे भिन्‍न हैं। थे नवमी सदीमें 
हुए हैं, इनके पित्ता-माता पंहिले शिवभक्‍त क्राह्मण थे पदचात्‌ उन्होंने जैनधर्म 
स्वीकार किया था । अपने माता-पिताके द्वारा जैनधंर्मको अगीकार करनेप॑र 
पुष्पदन्तने भी जैनशासनको स्वीकार किया होगा, ऐसा प्रतीत होता है । इनकी 
रखनामें शावद, अर्थ रसप्रवाह आदिकी दृष्टिसे अपूर्व सौंदर्य हैं । महाकविके महा- 
पुराणमें १२२ सधियाँ हैं । श्लोकसरूया लगभग २० हजार हैँ। यदि राष्ट्र 
भाषामें इसका अनुवाद मूल सहित प्रकाशित किया जाय तो साहित्यरसिकोको 
महान्‌ आनन्द प्राप्त होगा। कविके णायकुमारचरिउ और जसहरचरिउ भी 
प्रख्यात ग्रन्थ हैं । रइघू कविकी दश्शलक्षण पूजा प्रसिद्ध है, वह बहुत रसपूर्ण है । 
कविने हरिवशपुराण, रामपुराण, सिद्धचक्रचरित्र, सम्मत्तगुणनिधान आदि 
लगभग चोवीस ग्रन्थ पुराण, सिद्धान्त, अध्यात्म तथा छन्द शास्त्र आदिके 
सोलहवी सदीमें बनाये थे। कनकामर मुनि रचित करकण्डू चरित्र भी एफ सुन्दर 
रचना है । उसमें करकण्डुनरेशका आकर्षक चरितन्न दिया हैं। यदि अपभ्रद 
साहित्यका गहरा अध्ययन किया जाय तो भारतीय इतिहास और साहित्यके 
लिये बहुमूल्य और अपूर्व सामग्री प्राप्त हुए बिना न रहेगी, । अभी प० राहुल 
जीने स्वयभू कवि रचित पठमचरिउका मनन किया, तो उन्हें यह प्रतिभास 
हुआ, कि रामचरितमानसके निर्माता विख्यात हिन्दीकवि तुलसीदासजीकी 
रंचना पर पठमचरिउका गहरा प्रभाव हूँ | यह बात श्री राहुलजीने सन्‌ १९४५ 
की सरस्वतीमें प्रकट की है | इसी प्रकार न जाने कितनी अधकारमें पडी हुई 
बातें प्रकाशमें आर्वेगी और कितनी भ्रान्त घारणाओका परिसार्जन होगा? 
हिन्दी भाषामें भी बनारसीदास, भैया भगवतीदास, भूघरदास, द्यानतराय, 
दोलतराम, जयचन्द, टोडरमल, सदासुख और भागचन्द आदि विद्वानोने बहुमूल्य 
रचनाएं की हैं, जिनसे साधघकको विशेष प्रकाश ओर स्पफृति प्राप्त हुए बिना न 
रहेगी । 

हजारो अपुर्व अपरिचित ग्रथोके विषयमें परिज्ञान कराना एक छोटेसे लेखके 
लिये असभव है। अत हमने सक्षेपस्ते उस विश्ञाक जैनवाडमयरूप समुद्रकी इस 





१ इनके परिचयके लिए इसी सस्थासे प्रकाशित हिन्दी जैन साहित्यका 
सक्षिप्त इतिहास” पुस्तक देखना चाहिए । 
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सक्षिप्त लेख रूप वातायन द्वारा अत्यन्त स्थूलरूपसे एक झलकमात्र दिखाना 
उचित समझा जिससे विश्ञेप जिज्ञासाका उदय हो । 

अब हम कुछ अवत्तरणों द्वारा इस बातपर प्रकाश डालेंगे कि, जैन 
रचनाओमे कित्तनो अनुपम, सरस, शात्त तथा स्फूर्तिपूर्ण सामग्री विद्यमान हैं । 

अमृतचन्द्र सूरि अपने आध्यात्मिक ग्रन्थ नाटक समयसारते लिखते हैं--' 
'जब तात्त्विक दृष्टि उदित होती है, ठतव यह बात प्रकाशित होती हैं कि आत्मा- 
का स्वरूप परभावसे भिन्‍न है, वह परिपूर्ण है, उसका न आरम्भ है कौर न 
अवसान है । वह अद्वितीय है, सकल्प-विकल्पके प्रपचसे वह रहित है ।' 

आत्मा अमर है, इस विपयमें अमृतचन्द्र सुरिका कितना हृदयग्राही स्पष्टी- 
करण है ? वे कहते है-- प्राणोके नाशका ही तो नाम मृत्यु है। इस आत्माका 
प्राण ज्ञान है, जो मविनाशी रहनेके कारण कभी भी विनष्ट नही होता । 
हूस कारण आत्माका भी कभी मरण नहीं होता। अत ज्ञानी जनको किस 
बातका डर होगा ? वह निर्भयतापूर्वक स्वय सदा स्वाभाविक ज्ञानको प्राप्त 
करता है । 

पृज्यपाद स्वामी कितनी उज्ज्वल तथा गभीर बात कहते हैं--*“जो 
परमात्मा है, वही मैं है, (आत्मपना दोनोमें विद्यमान है) जो मैं हूँ, वही परमात्मा 
है। ऐसी स्थितिमें मुझे अपनी आत्माकी ही आराधना करना उचित है, 
अन्यकी नही ॥' 

बुधजनजी लिखते हैं-- 

“मुझमे तुझमे भेद यो, और भेद कछु नाहि। 
तुम त्तन तज परबहा भए, हम दुखिया तन माहि ॥” 





“सतसई। 
१ “आत्मस्वभाव परभावभिन्‍तमापूणमाचन्तविमुक्तमेकम्‌ । 
विलीनसकल्पविकल्पजाल प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोब्म्युदेति ॥' 
नना० स० १०। 
२ “प्राणोच्छेदमुदाहरन्ति मरण प्राणा किलास्यात्मनों। 
ज्ञान तत्‌ स्वयमेव शाश्वततया नोचज्छियते जातुचित्‌ ॥ 
तस्यातो मरण न किचन भवेत्‌ तद्भी कुतो ज्ञानिनो । 
नि शक सतत स्वय स सहज ज्ञान सदा विन्दति ॥7 
न-ना० स० ६।२७। 


३ “ये परमात्मा स एवाह योष्ह स परमस्तत । 
अहमेव मयोपास्यो नान्‍्य कश्चिदिति स्थिति ॥” -समाघितन्त्र ३े१। 
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आत्मतत्त्वका साक्षात्कार किस अवस्थामें होता है, इस पर स्वामी पुण्पपाद 
कहते हैं-- जब अन्त करण-जल राग-द्वेष, मोहादिकी लहरोसे चचल नही रहता 
है, तब साधक आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है । अन्यलोग उस तत्त्वको नहीं 
जानते हैं । 


उनका यह भी कथन है कि-- इस 'शरीरमें आत्म-दृष्टि या बात्मचितनाके 
कारण यह जीव छरीरान्तर घारण करनेके कारणको प्राप्त करता है । विवेहत्वकी 
उपलब्धि-शरीर रहित अपने आत्म-स्वरूपकी प्राप्ति-का बीज है आत्मामें ही 
आत्मभावना घारण करना । 


इष्टोपदेशमें कहा है--“तत्त्वका निष्कर्ष है--जीव पुथक्‌ है और पुद्गल 
भी पृथक है। इसके सिवाय जो कुछ भी कहा जाता है, वह इसका ही 
स्पष्टीकरण है ।/ 


इस कारण आत्मज्ञानी ऋषि कहते हें--४'जिम्त उपायसे यह जीव अविद्या- 
मय अवस्थाका परित्याग कर विद्यामय-ज्ञानज्योतिमय स्थितिको प्राप्त कर सके, 
उसकी ही चर्चा करो, दूसरोंसे उसके विषयमें पूछो, उसकी ही कामना करो । 
इतना ही क्यो इसी विषयमें निमग्न भी हो जाओ ।॥* 


मात्माका स्वरूप वाणीके अगोचर है अत छुद्ध तात्विक दृष्टिसे कहते हैं 
कि आत्माकी उपलब्धिके विषयमें प्रतिपाद्य एवं प्रतिपादकपनेका अभाव हैं । 
आचार्य कहते हँ--““जो मैं अन्योके द्वारा शिक्षित किया जाता हूँ, अथवा जो मैं 
दूसरोको उपदेषश देता हूँ | यथार्थमें यह अज्ञ चेष्टा हैं, कारण मैं विकल्पातीत 
वचन-अगोचर स्वभाव वाला हूँ । 


१ “<रागद्वेषादिकल्लोलेरलोल यन्मनोजलम्‌ । 
स पव्यत्यात्मनस्तत्त्व तत्तत््व नेतरो जन ॥र५॥7 
२ “देहान्तर्गतेबीज देहे$स्मिन्नात्मभावना । 
बीज बविदेहनिष्पत्त आत्मन्येवात्ममावना ॥॥७४॥ न्स० त०। 


३ “जीवोउन्य पुदुगलइचान्य इत्यसौ तत्त्वसग्रह । 

यदन्यदुच्यते किब्न्चितू सोइस्तु तस्वेव विस्तर ॥५०॥ 
४ “तदबूगात्‌ तत्परान्‌ पुच्छेतु तदिच्छेत्तत्परो भवेत्‌ । 

येनाविद्यामय रूप त्यक्त्वा विद्यामय ब्रजेत्‌ ॥ ५१।” न्सण्त। 
५ “पत्पर॑ प्रतिपायोषइह यत्परान्प्रतिपादये । 

उन्मत्तचेष्टित तन्‍्मे यदह निविकल्पक ॥ १९॥ नस० त०। 
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पूज्यपाद स्वामोकी यह उक्ति बहुत मामिक त्तया तत्त्वस्पर्शी है--* जो 
पदार्थ जीवको उपकारी होगा, अर्थात्‌ जिससे भआत्माको पोषण प्राप्त होता है, 
उससे शरीरकी भलाई नहीं होगी । जिससे शरोरका पोपण या हित होता हैं, 
उससे आत्माका हित नहीं होगा। कारण दोनोके हितोंमें परस्पर विरोधी- 
पना है ।' 

इस भाव्यात्मिक सत्यका प्रयोग भारतीय राजनीतिफ़े क्षेत्रमें भी ज्योति 
प्रदान करता था । भारतीय हित और विदेशियोके कल्याणमें परस्पर सघर्ष था । 
अत जिन बातोसे भारतकी भलाई होती थी, उनसे विदेशियोके स्वार्थका विधात 
होता घा, तथा जिनसे विदेशियोकी स्वार्थपुष्टि होती थी, उनसे स्वदेशका महित 
होना अवशध्यम्भावी था। ज्ञानार्णवकार प्रत्येक मात्माको अपरिमित शक्ति, आनन्द 
तथा ज्ञानका अक्षय भण्डार बताने हुए कहते हैं-- 

“अनन्तवीयंविज्ञान-दृगानन्दात्मकोः्प्यहस्‌ ।” 


आत्मविद्याकी उपलब्धिके विपयमें योगीश्वर पृज्यपादका कथन हैं-- जैसे 
जैसे स्वरूपके अववोधका रस प्राप्त होने लगता हैं, वैसे वैसे प्राप्त हुए भी विपय- 
भोग अच्छे नही लगते ॥ ब्रह्मज्ञानी चक्रवर्ती सम्राट भरतेशवरको आत्मचिन्तनमें 
जो रस प्राप्त होता था, वह राजकोय वैभव के द्वारा लेशमात्र भी नही प्राप्त 
होता था | तत्त्वका सम्यक्‌ बोध होनेपर विवेकी जीवकी परिणतिमें एक नवीन 
स्फुरण होता हैं । (विश्वके लोकोत्तर वैभवका अधिपति भरत भ्रभातमें जगते ही 


१ “थज्जीवस्योपकाराय तहंहस्यापकारकम्‌ । 


यहेहस्योपकाराय तज्जीवस्यापकारकम्‌ ॥ >इ० उ० १९। 
२ “यथा यथा समायाति संवित्तो तत्त्वमुत्त मम्‌ । 
तथा तथा न रोचन्ते विषया रुलभा अपि ॥7 “-इ० उ० ३७ । 


३ “प्रातरुन्मीलिताक्ष सन्‌ सध्यारागारुणा दिश । 
स मेनेहहत्पदाभोजरागेणेवानुरञ्जिता ॥११६॥ 
प्रातरुचन्तमुद्धुतनैशान्धतमस  रविम्‌ । 
भगवत्केवलाकंस्य प्रतिबिम्ब्रममस्त स ॥११७॥ 
“प्रातरुत्याथ धर्मस्थे॑ कृतघर्मानुचिन्तन, । 
ततो5र्थकामसर्पत्ति सहामात्यैन्यरूपयत्‌ ॥४१, १२०॥ 
-महापुराण, जिनसेन 
/एव घर्मप्रिय. सम्नाद धर्मस्यानभिनन्दति । 
मत्वेति निखिलो लोकस्तदा घममें रति व्यघातु ॥४१, ११०॥” 
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प्राची दिशाको अरुण वर्णयुक्त देख उसे जिनेन्द्र चरण कमछकी लालिमासे अनु- 
रजित सोचता था, और अपने प्रकाश द्वारा राश्रिके अन्धकारके उन्मूलनकारी 
सूर्यको देखकर उसे भगवान्‌ वृषभनाथके कैवल्य सूर्यकी प्रतिविम्बसे कल्पना करता 
था । वह जागते ही धर्मजोके साथ घर्मके विषयर्में अनुचितन करता था, पश्चात्‌ 
अर्थ-काम-सपत्तिके विषयमें अमात्य वर्गके साथ विचार करता था। जहा वैभवकी 
वृद्धिमें साधारण मानव आत्माको पूर्णतया भूलकर कोल्हूके बैलकी जिन्दगीका 
भनुकरण करता है, वहा तत्त्वज्ञानी सम्राट्‌ सदा धर्मकी प्रधान चिन्ता करते थे, 
कारण उसमें विचक्षणको विलक्षण भाद्ाद प्राप्त होता है, इसके सिवाय उस 
मगलमय धर्मकी' शरणमें जानेसे स्व कार्योकी अनायास सिद्धि भी होती है । 
इसीलिये भरतेश्वरके विषयमें महापुराणकार कहते हैं- 


“तथापि बहुचिन्त्यस्थ धर्मचिन्ताउभवद्‌ दुढा । 
धर्मे हि चिन्तिते सवव॑ चिन्त्य स्यादनुचिन्तितस्‌ ॥” ११४, ४१॥ 
प्रजापति नरेशकी धामिक अनुरक्तिके कारण जनतामें भी सदाचरणका 
विकास तथा घा्मिक जागृति अनायास होती थी। यदि यह दृष्टि जनताके 
भाग्यविधाताओोके जीवनमें अवतरित हो जाय, तो आजका सकटमय तथा 
कलकपूर्ण ससार नवीन कल्याणभूमि बन सकता है । 


अपभ्रश भाषाके सुन्दर शास्त्र 'परमात्मप्रकाश'में योगीन््रदेव लिखते हैं -- 
'शरीर-मन्दिरमें जो आदि तथा अन्तरहित एव केवलज्ञानरूप ज्योतिर्मय भात्म- 
देव विद्यमान है, वही यथार्थमें परमात्मा है ।' 

परमार्थ दृष्टिकी प्रधानतासे आचार्य कितनी मारमिक वात कहते है--* 
भात्मन्‌ ! अन्य तीर्थोकी यात्रा मत करो। अन्य गुरुकी सेवा भी अनावश्यक 
है । अन्य देवका चितन भी न करो । केवल अपनी निर्मल आत्माका ही आश्रय 
लो । आचार्य कहते हँ--१ यह आत्मा ही तो परमात्मा है । कर्मोदयके कारण 
वह आराध्यके स्थानमें आराधक बनता है । जब यह भात्मा अपनी ही आत्तमामें 
स्वरूपका दर्शन करनेमें समर्थ होता है, तब यही परमात्मा हो जाता है ।! 


१ “देहा देवलि जो वसइ, देड अणाइ अणतु । 

केवलणाणफुरततणु, सो परमप्पु णिमतु ॥-प० प्र० ३३। 
२ “अण्णुजि तित्थु म जाहि जिय, अण्णु जि गुरुअ म सेवि । 

अण्णु जि देख स चिति तुहु, अप्पा विमलु मुएवि॥॥९६॥” 
३ “एहु जु अप्पा सो परमप्पा, कम्मविसेसे जायठ जप्पा। 


जामइ जाणइ भअप्पे अप्पा, तामइ सो जि बउ परमप्पा ॥३०५॥ ”? 
१८ 


२७४ जेनशासन 


राग अथवा स्नेहफे कारण हो यह जीव भपने अनत, अक्षय आनदके 
भण्डारसे वचित हो दु खमय ससारमें परिभ्रमण करता है । इस विपयको स्पष्ट 
करनेके लिये भाचार्य तिलके उदाहरणको क्रितनी सुन्दरताफ़े साथ उपस्थित 
फरते है --- 

'देसो | तिलोका समुदाय स्नेह (तेल) के कारण जलसिचन, पैरोके द्वारा 
कुचला जाना, एवं पुन पेले जानेंकी पीडाफा अनुभव करता हैं। स्नेह शब्द 
ममता तथा तेल इन दो भर्थोको द्योतित फरता हैँ । उनको ध्यानमें रखते हुए ही 
आचार्य महाराज समझ्षाते है कि जैसे स्नेहके कारण तिलोका कुचछा जाना तथा 
पेले जानेका कार्य किया जाता है, इसी प्रकार स्नेहके कारण यह जीव ससारकी 
अनत दु सारिनिमे निरतर जला करता है ।' 

अपने कृत्योके विपाए्का उत्तरदायित्व प्रत्येक जीव पर है, अन्य व्यक्ति 
इसमें हिस्सा नहीं वठाते, इस सिद्धान्तकों स्पष्ट करते हुए कवि कहते हैं-- 
*हे जीव | पुत्र, स्थ्री भादिके निमित्त लाखो प्राणियोकी हिंसा करके तू जो 
दुष्कृत्य करता है, उमके फलको एक तू ही सहेगा ।” 

आजमके युगमें उदारता, समता, विश्वप्रेम आदिके मधुर शब्दोंका उच्चारण 
करते हुए अपनी स्वार्थपरताका पोषण बडे बडे राष्ट्र करते है, और करोडो 
व्यक्तियोके न्‍्यायोचित और अत्यन्त आव्रश्यक स्वत्वोका अपहरण करते हैं, 
उनको इस उपदेशके दर्पणमें अपना मुख देखना श्रेयस्कर है । 

कवि भात्माके लिए कल्याणकारी अथवा विपत्तिप्रद अवस्थाके कारणको 
बताते हुए साधकवो अपना मार्ग चुननेको स्वतन्त्रता देते हैं ओर कहते हँ- 

3'देखो । जीवोके वधसे तो नरकगति प्राप्त होती है, और दूसरोको अमयपद 
प्रदान करनेसे स्वर्गका लाभ होता है | ये दोनो मार्ग पासमें ही बताये गये हैं । 
'जाह भावइ तहिं लूग्गु'--जो वात तुम्हें रुचिकर हो, उसीमें लग जामो' 
कितना प्रशस्त और समुज्ज्वल मार्ग बताया हैं। जो जगत॒को अभय प्रदान 





१ “जरूसिचणु पयणिहुरुणु, पुणु पुणु पीलूण दुकक्‍्खु । 
णेहह्‌ रूग्गवि तिलणियर, जति सहतठ पिवखु॥२४६॥ 
२ “मारिवि जीवह लक्खडा, ज जिय पाउ करीसि । 
पुत्तकलत्तट कारणइ, त तुहु एक्र सहोसि ॥रपुष्ता! 
-परमात्मप्रकाश । 
३ "जीव वधतह णरयगइ, गभयपदाण सग्गु। 
बेपह जबला दरिसिया, जहि भावइ तहि छूग्यु ॥२५७॥” 
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करेगा, वह अभय अवस्था तथा आननन्‍्दका उपभोग करेगा। जो अन्यको कष्ट 
देगा, उसे विपत्तिकी भीषण दावारिनिमें भस्म होना पडेगा । जिसे कल्याण 
चाहिये, उसे पूर्वोक्त सदुपदेशको ध्यानमें रखना चाहिये । 


लोग अपनी आत्माको भूल जाते हैं । ग्रन्थोंका परिशीलन और तप साधनामें 
अपनेको कृतकृत्य समझते हैं । वे यह नहीं सोचते, कि बिना इकाईके अकेले 
शून्योका भी कुछ मूल्य या महत्त्व होता है ? इस दृष्टिको आचार्य महाराज 
कितनी स्पष्टताके साथ बताते हैं-- 

१“जिसके हृदयमें निर्मल भात्माका वास नही होता, तत्त्वत क्‍या शास्त्र, 
पुराण एवं तपश्चर्या उसे निर्वाण प्रदान कर सकती है ? 


“थार्थमें निर्वाण प्राप्तिकी प्रथम सीढ़ी आत्मदर्शन हैं | आत्म-दर्शन, आत्म- 
अवबीघ तथा आत्ममिमग्तताके द्वारा मुक्ति प्राप्त होती है! ।* 


पाहुड दोहामें रामसिह मुन्रि आत्मबोधको परमकला बताते हुए कहते हैं-- 

3/अक्षराख्ठ स्याही मिश्रित (ग्रन्थोको) को पढ़ पढकर तू क्षीण हो गया, 
किन्तु तूने इस परमकलाकों नही जाना, कि तेरा उदय कहाँ हुआ और तू कहा 
लीन हुआ । जीवन अल्पकाल स्थायी है, अत उपयोगी और कल्याणकारी 
वाहमयका ही अभ्यास करना चाहिये । इस विषयमें कवि कहते हैं-- 

४“शास्त्रोंका अन्त नही हैं जीवन अल्प है, और अपनी बुद्धि ठिकाने नही 


है। अत वह बात सीखनी चाहिये, जिससे जरा और मर<णके पजेसे छुटकारा 
हो जाय ।”' 


मोही प्राणीको पुन प्रबुद्ध करते हुए कहते हैं-- 
+“देख भाई | विषयसुख तो केवल दो दिनके हैं, भौर पुन दुखकी परिपाटी- 
परपरा है । भरे आत्मन्‌ | भूलकर भी तू अपने कघेपर कुल्हाडी मत मार ।” 


१. “अप्पा णियमणि णिम्मलउ, णियमें वसइण जासु । 
सत्थपुराणदइ तव चरणु, मुक्खु जि करहिं कि तासु ॥९९॥” 
-परमात्मप्रकाश । 


२ “सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग ।!! -त० सु० ११। 


३ “अक्घरचडिया मसि मिलिया पाढंत्तो गम खोण । 

एक्क ण जाणी परमकला कहि उन्यउ कहि छलोण ॥१७३॥” 
४ “अन्तो णत्थि सुईण कालो थोवों वय च दुम्मेहा । 

त णबर सिक्खियव्व जि जरमरणक्खय कुणहि ।९८॥/” 
५ “विसयसुहा दुइ दिवहडा पुणु दुबखह परिवाडि । 

भुल्लउ जीव म वाहि तुहू अप्पाखधि कुहाडि ॥ १७॥” 
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अरे मूढ | जगतिछफ आत्माको छोडफर अन्यका ध्यान मत कर । जिसमे 
मरकत मणिको पहिचान छिया हैँ यह कया काचकी कोई गणना करता है । 

जो छोग विषयमोगको भोगने हुए आत्मत्वकी पूर्ण विफसित अवस्या मोसकों 
चाहने हूँ, वे अराभवकी उपत्रयके लिए प्रयत्नथोल् हैं । कवि सरल किन्तु मर्म- 
स्प्शी प्ैलोसे समशाते हैं-- दो तरफ दृष्टि रखनेवाला पथिक मार्यमें नहीं 
बढ़ता है । दो गुरावाली सुई कबा--जीणणवस्प्रको नही सी सकती, इसी प्रकार 
एद्रियसुप और मुत्रित साथ-साय नही होतो ।' 

भदन्त ग्रुणभद्र एका दृदयग्राहो उदाहरण द्वारा इस तत्त्वको समझाते है कि 
साधक का सच्चा विक्रास परिग्रहके द्वारा नहो होता--- 

3/तराजूके नीचे ऊँचे पल3 यह स्पप्टतया समझाते हुए प्रतीत होते हैं, कि 
ग्रहण करनेंकी इच्छा वालोकी अधोंगति होती हैं और अगहणकी इच्छा वालोकी 
ऊर्बंगति होती है ।' 

कितना मार्मिक सर्वोपयोगी उदाहरण हैं यह, तराज़ुका बजनदार पलडा नीचे 
जाता हूँ, जो परिग्रहधारियोंके अधोगमनको सूचित करता हैं, और हल्का पलडा 
ऊपर उठता हैं, जो अल्पपरिग्रहवालोके ऊर्ष्वगमनकी ओर सवेत करता है । 

शुणभव्र स्वामी उन लोगोकों भी आत्मोद्धारका सुगम उपाय बताते है, जो 
तपदचर्याके द्वारा अपने सुकुमार शरीरकों वेश नहीं पहुँचाना चाहते हैं, भथवा 
जिनका दारीर यथार्थमें कष्ट सहन करनेमें असमर्थ हैँ | वे कहते हैं--- 

४'त्‌ क्प्ट सहन करनेमे असमर्थ है, तो कठोर तपश्चर्या मत कर, किन्तु यदि 
तू अपनी मनोवृत्तिके द्वारा वश करने योग्य क्रोधादि शन्रुओको भी नहीं जीतता 
है, तो यह तेरी वेसमल्ली है ।' 





१ “अप्पा मिल्लिवि जगतिलड मूढ म झापहि अण्णु । 
जि मरगठ परियाणियउ तहु कि कच्चहु गण्णु ॥७१॥” 
२. “दे पर्थेहि ण गम्मइ बेमुह सुई ण सिज्जए कथा । 
विण्णि ण हुति अयाणा इदियसोक्ख च मोवेस च ॥२१३॥।” 
-पाहुड दोहा । 
“दो मुख सुई न सीवे कन्या । दो मुख पन्यी चले न पन्था । 
यो दो काज न होहि सयाने । विषय भोग अह मोख पयाने ॥। 
३, “अघो जिघृक्षवों यान्ति यान्त्युव्व॑मजिधृक्षव । 
इति स्पष्ट वदन्तो वा चामोन्‍्नामौ तुलान्तयों ॥१५४॥” 
४ “करोतु न चिर घोर तप क्लेशासहो भवान्‌ । 
चित्तसाध्यान्‌ कपायादीन्‌ न जयेच्त्तदज्ञता ॥२१२॥ +-आत्मानुशासन। 
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वास्तवमें मानसिक विकारोपर विजय ही सच्चा विकास और कल्याण है । 
मानसिक पवित्नताका विशुद्ध जीवनके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। महाकबि 
बनारसोवासजी की वाणो कितनी प्रबोधपूर्ण हँ-- 
“समुझे न ज्ञान, कहे करम किए सो मोक्ष, 
ऐसे जीव विकल मिथ्यातकी गहलमे। 
ज्ञान पक्ष गहे कहे आतमा अबन्ध सदा, 
वरते सुछन्द तेउ डूबे है चहलमे ॥ 
जथायोग्य करम करें पे मसता न धरे, 
रहे सावधान ज्ञान ध्यानकी टहलमे । 
तेई भव-सागरके ऊपर हें तरें जीव, 
जिन्हको निवास स्यादवादके महलमे ॥” 
भैया भगवतीदासजीके ये दोहे कितने सरल, सरस तथा शान्तिरस पूर्ण हैं | 
फंसा भी मोहाकुल व्यक्ति हो, इनके द्वारा चैतन्यकी स्फूति हुए बिना नही 
रहेगी । महाकवि आत्मदेवसे बात करते हुए ब्रह्मविलासमें कहते हैं- 
“चल चेतन तह जाइये, जहाँ न राग विरोध । 
निज स्वभाव परकाशिये, कोजे मातम बोध ॥१॥ 
तेरे बाग सुज्ञान है, निज गुण फूल विशाल | 
ताहि विलोकहु परम तुम, छाडि आलू जजाल ॥र।॥ 
अहो जगतके राय, मानहु एती बीनती। 
त्यागहु पर परजाय, काहे भूले भरममे ॥३॥ 
तुम तो पूत्रों चद, पुरन जोति सदा भरे। 
पड़े पराएं फन्‍्द, चेतहु चेतत राय जु ॥४॥ 
निज चन्दाकी चाँदनी, जिह घटमे परकास। 
तिहि घटमे उद्योत हय, होय लिमिरको नास ।।५॥ 
जित देखत तित चाँदनी, जब निज नयननि जोत । 
नेत मिचत पेखे नही, कौन चादनी होत ॥६॥ 
या मायासे राचके, तुम जिन भुलहु हस। 
सगति याकी त्यागके, चीन्‍्हों अपनी अस ॥७॥” 
कविका यह कथन कितना उपयोगी हँ--- 
“रागन कीजे जगत्‌मे राग किए दुःख होय। 
देखहु कोकिल पीजरे, गह डारत हैं लोय ॥८॥ 
त्याग बिना तिरबो नही, देखहुँ हिये विचार । 
तूबी लेपहि त्यागती, तब तर पहुँचे पार ॥०॥ 


र७८ 


जेनशासन 


तन ऊपर जम जोर है, 'जिनसो” जमहु डराय। 
तिनके पद जो सेइये, जमकी कहा बसाय ॥ १०॥ 
मेनासे तुम क्यो भए, "मै! नासे सिघ होय। 
'मै' नाही वह ज्ञानमे, में न रूप निज जोय ॥१श॥ 
जेनी जाने जेन ने, जिन जिन जानी जेन । 
जे जे जेनी जेन जन, जाने निज निज नेन ॥१शा 
चार माहि जोलो फिरे, धरे चारसो प्रीति। 
तौलो चार लखे नही, चार खूँट यह रीति॥१्शा 
जे लागे दस बीस सो, ते तेरह पचास। 
सोलह बासठ कीजिये, छाड चार को वास ॥१४॥४” 


मोहकी प्रगाढ़ निद्रामे मगर्त ससारो प्राणीका कितना भावपूर्ण चित्र यहाँ 
अकित किया गया हैं-- 


“काया चित्रशालामे करम परजक भारी, 
मायाकी सवारी सेज चादर कलपना। 
शयन करे चेतन अचेतनता नींद लिए, 
मोहकी मरोर यहै लोचनको ढपना॥ 
उदे बल जोर यहै श्वासको शबद घोर, 
विषय सुखकारी जाकी दोर यहे सपना। 
ऐसे मूढ दक्षामे मगन रहे तिहु काल , 
धावे मञ्रम जालमे न पावे रूप अपना॥” 


ससारमें धन, वैभव, विक्रम, प्रभाव आदि सपन्न पुरुषको पूजा होती है, 
और ऐसी विशेषता समलक्ृत व्यक्तिका सन्‍्मान किया जाता हैं। आत्माका इससे 
कोई पारमाथिक हित सपन्‍्न नहीं होता । जीवका यथार्थ कल्याण उस सवर 
भावनासे होता है, जिसके द्वारा कर्म वन्वन नही होता । इसी कारण कविवर 
मुगल शासकको भ्रणाम न कर ज्ञान सम्राट्की इन मारमिक शब्दो द्वारा अभिवन्दना 


करते हैं. +- 


“जगतके मानी जीव हल रह्मयो गुमानी ऐसो, 
आख््रवः असुर दुखदानी महा भीम है। 
ताको परिताप खडिवेकी परगट भयो, 
धर्मको धरेया कर्म रोगको हकीम है॥ 
जाके परभाव आगे भागें परभाव सब , 
तागर नवरू सुख-सागरकी सीम है। 
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सवरको रूप धरे साधे शिवराह ऐसो, 
ज्ञानी पातशाह ताको मेरी तसलीम है॥” 


इनकी रचना नाठक समयसार अध्यात्म अमृत रससे पूर्ण अनुपम कृति है । 
यह कविकी भ्राणपूर्ण लेखनीका प्रसाद है कि ब्रह्मविद्याका प्रतिपादन शुष्क न 
होकर अत्यन्त सरस, आह्लादजनक तथा आकर्षक बना है । ग्रन्थके विपयमें स्वय 
कविका कथन कितना अतस्तलको स्पर्श करता है --- 


“मोक्ष चढवेकी सोन, करमको करे बौन , 
जाके रस भौन बुद्धि लोन ज्यो घुलत है। 
गुनिनको गिरथ निरगुनीनको सुगम पथ , 
जाको जस कहत सुरेश अकुलत है। 
याहीके सपक्षी सो उडत ज्ञान-गगन माहि , 
याहीके विपक्षी जगजालमे रुलतु हैं। 
हाटक सो विमल विराटक सो विसत्तार , 
नाटकके सुने हिए फाटक यो खुलतु हैं।' 


यह अभिमानी प्राणी बात बातमें अपनी नाककी सोचा करता है, वह यह 
नही सोचता कि वस्तुत यह नाक थोडेसे मासका पिंड है, जिसका आकार तीन 
सरीखा दिखता हैं। ऐसी नाकके पीछे यह न तो सदुगुरूकी आज्ञाका ही आदर 
, करता है, और न यह विचारता हैं, कि मेरा स्वभाव पद पदपर लडाई छेना 
नही है । वह तो अपनी कमरमें खड॒ग बाघकर अकडता हुआ “नाक की रक्षार्थ 
उद्यत रहता है। सुन्दर भावके साथ लालित्यप्रचुर पदावली घ्यान देने योग्य है-- 


“रूपकी न झ्ाक हिए, करमको डाक पिये , 
ज्ञान दबि रह्यो मिरगाक जैसे घनमे। 
लोचनकी ढाकसो न माने सद्गुरु हाक , 
डोले पराधीन मूढ राक तिह्त पनमे ॥ 
टाक इक मासकी डली-सी तामे तीन फाक , 
तीनको सो आक लिखि राख्यो काहू तनमे । 
तासो कहे 'नाक' ताके राखिबेको करें काक , 
लाकसो खरग बाधि बाक धरे मनमे॥” 


यह जीव अनादिसे शरीरको अपना मान रहा है, उसे अत्यन्त सुबोध तथा 
हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इन भव्य छाब्दोमें समझाते है-- 
“जेसे कोऊ जन गयो घोबीके सदन तिनि , 
पहरुयो परायो वस्त्र मेरो मानि रघद्यो है। 


२८० जैनशासन 


धनी देखि क्यो भेया यह तो हमारो वस्त्र , 
चीन्ही पहचानत ही त्याग भाव लक्यो है ॥ 
तेसे ही अनादि पुदुगल सो सजोगी जीव , 
सगके ममत्वसों विभाव तामे बद्यों है। 
भेदज्ञान भयो जब आपा पर जान्यो तब , 
न्यारो परभावसों सुभाव निज गद्यो है ॥” 


अपनी हीन परिस्थित्ति होते हुए बार-बार विपदाओोके बादल घिरे देख जब 

साहमका बाघ टूटता हो उस समय ब्रह्मविलासका यह हितोपदेश वडा पथ्यकारी 
होगा-- 

“वहाकी कमाई "भैया” पाई तू यहाँ आय , 

अब कहा सोच किए हाथ कछु परिहै। 

तव तो विचारि कछू कियो नाहि वध समे , 

याको फल उदे आयो हम कैसे करिहेँ। 

अब कहा सोच किए होत है अभज्ञानी जीव , 

भुगते ही बने कृत्य कर्म कह टरिहेँ। 

अवके सम्हालके विचार काम ऐसो कर , 

जाते चिदानन्द फद फेरिमे न परिहे।।” 


एकान्त पक्ष को सत्पव मान कर उसे अपना मत मानने वालोको मतवारा 
समझते हुए कवि 'क्षान्त रसवारे' का समर्थन करते हुए कहते हैं--- 


“एक मतवारे कहैँ अन्य मतवारे सब , 
मेरे मत-वारे पर वारे मत सारे हैं। 
एक पंचन्तत््ववारे एक एक-तत्व वारे , 
एक भ्रम-मतवारे एक एक न्यारे हैं॥ 
जेसे मतवारे बर्क तैसे मतनवारे बर्के , 
तासो मतवारे तर्क बिना मतवारे है। 
शान्ति-रसवारे कहेँ मतकों निवारे रहैं , 
तेई प्रान प्यारे लहेँ, और सब बारे हैं ।॥” 


एक समग्र जिनेन्द्र भक्तिमें तललीन एक कविको इस प्रकारकी समस्या पूर्ति 


दी गई, जिसमें अकबरकी स्तुतिके प्रभावसे नहीं बचा जा सकता था। उस 
चालाकीके फन्देसे बचते हुए कविने अपने पवित्र आदर्शकी किस प्रकार रक्षा की 


इसका परिज्ञान इस पद्यसे होगा-- 
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“जिय बहुतक वेष घरे जमभमे, 

छबि भा गई आज दिगम्बर की। 

चिन्तामणि जब प्रगदयो हियमे , 

तब कौन जरूरत डम्बर की॥ 

जिन तारन-तरत हि. सेय लिए, 

परवाह करें को जब्बर की। 

जिहि आस नहीं परमेसुरकी , 

मिलि आस करो सु अकब्बर की॥!” 
दुनियामें ऐसा कौन है, जो क्षूलेसे परिचित न हो ? कवि घृन्दावन एक ऐसे 
विलक्षण तथा विशाल लोक-व्यापी झूलेका वर्णन करते हैँ, जिसमें सभी ससारी 

घूमते हैं । एक तत्त्वज्ञानो हो झूलेके चक्‍क्रसे बचा है--- 


“नेह भौ मोहके खभ जामै लगे, चोकडी चार डोरी सुहावे। 
चाहकी पाटरी जास पे है परी, पुण्य औ पाप “जी' को झुलावे ॥ 
, सात राजू अधो सात ऊँचे चले, सब ससारको सो भमावे । 
एक सम्यक ज्ञानि ही झूलता सों, कूदिके 'वृन्द' भव पार जावे ॥” 
“छन्‍्दरातक ७९ । 
इस झूलेका वर्णन कविने झूलता छन्‍्वमें ही किया है यह भौर मनोहर 
बात है । 
भेया भगवतीदासजी सुबुद्धि रानीके द्वारा चैतन्यरायको समझाते हैं कि 


अमूल्य मनुष्यभवको प्राप्तककर आत्माका अहित नही करना चाहिये । कितना 
सरस तथा जीवनप्रद सवाद है--- 


“सुनो राय चिदानन्द, कहो जु सुबुद्धि रानी 
कहे कहा बेर बेर नेकु तोहि लाज है। 
कैसी लाज ? कहो, कहा, हम कछु जानत न 
हमे इहा इन्द्रिनिकों विषे सुख राज है॥” 
इस पर सुबुद्धि देवी पुत्र कहती हैं--- 
“अरे मूढ, विषय सुख सेये तू अनन्ती बार 
अजहू अघायो नाहि, कामी शिरताज है । 
मानुष जनम पाय, आरज सुखेत आय, 
जो न चेते, हसराय तेरो ही अकाज है ॥” 
अपने स्वरूपकों तनिक भी स्मरण न करनेवाले आत्माको कितनी ओजपूर्ण 
वाणीमें सज्ञान करनेका प्रयत्व किया गया है । भैया” कहते हैं-- 


र्टर्‌ जेनशासन 


“कौन तुम ? कहा आए, कौने बोराए तुर्माह, 
काके रस राचे, कछु सुध हूँ घरतु हो। 
तुम तो सयाने पै सयान यह कौन कीन्‍्हो, 
तीन लोक नाथ ह॒वेके दीनसे फिरतु हो ॥” 


बड़े मधुर शब्दोमें आत्माको समझाते हुए 'ज्ञानमहल' के भीतर बुलाते हैं 
और समझोाते हैं, कि ऐसे अपूर्व स्थलको छोडकर भूलमें भी बाहर पाँव मत 
धरना-परपदार्थमें आसक्ति नही करना । 
“कहा कहा कौन सग लागे ही फिरत छाल 
आवो क्‍यों न आज तुम ज्ञानके महलमे। 
नेकहु विछोकि देखो, अन्तर सुदृष्टि सेती 
केसी कैसी नीकि नारि खडी हैं टहलमें ॥” 


यहा क्षमा, करुणा भादि देवियोको ज्ञानके महलमें अवस्थित बताया है । 
उनकी सुन्दरता एवं महत्ता अपूर्व है । कवि कहते हैं--- 
“एकन ते एक बनी सुन्दर सुरूप घनी, 
उपमा न जाय गनी रातकी चहलमसे। 
ऐसी विधि पाय कहूँ, भूलि हूँ न पाय दीजे, 
एतो कह्यो वाम लोजे वीनती सहलमे ॥” 
कविवर बनारसोदास साघधना-प्रेमीसे छह माह पर्यन्त एकान्तमे बैठकर 
चित्तको एक ओर करनेकी प्रेरणा करते हुए कहते हैं-- 
ह “तेरो घट सर तामैं तू ही है कमल वाकौ 
तू ही मधुकर है सुवास पहिचानु रे। 
प्रापति न ह्ैहे कछू ऐसें तू विचारतु है 
: सही द्वहे प्रापति सरूप यो ही जानु रे ॥/ 
जब समाधिकी अवस्था उत्पन्न होती हैं तब भेद बुद्धि नहीं रहती। 
कहते हैं-- 
“राम रसिक अर राम रस कहन सुननके दोय । 
जब समाधि परगट भई, तब दुविधा नहिं कोय ॥” 
भक्तिके क्षेत्रमें भक्तामर, कल्याणमन्दिर, एकीभाव, विषापहार आदि 
स्तोन्नोके रूपमें बडी पवित्र और आत्मजाग्ृतिकारिणी रचनाएँ हैँ । साहित्यकी 
दृष्टिसे भी भक्तिसाहित्य बहुत महत्त्वपूर्ण है । 
भक्‍्तामरके मुंगपति भीति निवारक पद्चका श्री हेमराजपांडेने कितना सजीव 
अनुवाद किया है-- 
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“अति मद मत्त गयन्द कुभथरू नखन विदारे। 
मोती रक्त समेत डारि भूतल सिंगार॥ 
बाकी दाह विश्ञाल, बदनमे रसना लोले। 
भीम भयातक रूप देखि जन थरहर डोले॥ 
ऐसे मृगपति पग तलें, जो नर आयो होय। 
शरण गए तुव चरणकी बाघा करे न कोय ॥ ३९ ॥” 
जिनेन्द्रदेवकी आराधनाके प्रभावसे अग्निकृत उपद्रव भी नष्ट हो जाता 
है । इस विपयमें कविवर कहते हैं-- 
“प्रढय पवनकर उठी आग जो तास पटन्तर। 
बम फुलिंग शिखा उतग पर जले निरन्तर ॥ 
जगत्‌ समस्त निगलके भस्म कर देगी मानो। 
तडतडात दव-अनल जोर चहुँ दिशा उठानो। 
सो इक छिन में उपशम, नाम नीर तुम लेत । 
होय सरोवर परिन भे विकसित कमल समेत ॥ ४० ॥ 
इससे समुद्र सम्बन्धी विपत्ति भी दूर हो जाती है । मानतुग आचार्य भवित- 
के रसमें तललोन हो कितने हृदय-स्पर्शी उद्गार व्यक्त करते हैं-- 
“अम्भोनिधो.. क्षुभितमीषणनक्रचक्रपाठीनपीठभयदोल्वणवाडवाग्नौ । 
रगत्तरग-छ्षिखर-स्थितयानपात्रास्त्रास विहाय भवत स्मरणाद्‌ ब्रजन्ति ॥/ 
इसे हेमराजजी इन शब्दोमें उपस्थित करते है-- 
“न्क्र चक्र मगरादि मच्छ करि भय उपजावबे। 
जामे बडवा-अग्नि दाहतें नीर जलावे ॥ 
पार न पावे जास थाह नह लहिए जाकी। 
गरजे अति गभीर लहरकी गिनती न ताकी ॥ 
सुख सौ तिरं समुद्रको जे तुम गुन सुमराहि। 
लोल कलोलनके शिखर, पार मान ले जाहि॥ ४४ ॥” 
मानतुंग मुनिवरने कितने सुन्दर सानुप्रास पद्म द्वारा जिनेन्द्रकी महिमा 
षताई हैं--- है 
“नात्यद्युत भुवनभूषण भूतनाथ, भूतेगुंणेसुवि भवन्तमभिष्टुवन्त । 
तुल्या मवन्ति भवतो ननु तेन कि वा भृत्याश्रित य इह नात्मसम करोति ।१० 
इस पद्यर्में भकार' की एकादश वार आवृत्ति विशेष ध्यान देने योग्य है । 
हिन्दी अनुवादमें मुलके सौन्दर्यका प्रतिबिम्ब तो न आ सका। उसमें उसका 
भाव इस प्रकार बताया है-- 
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“त हिं अचभ जो होहि तुरन्त | तुमसे तुम गुण वरणत सन्त ॥ 
जो अधनीको आप समान | करे न सो निन्दित धनवान ॥|” 
आचार्य सानतुग जिनेन्द्रदेवको बुद्ध, शकर, विधाता, पुरुपोत्तम शब्दोंसे 
सम्बोधित करते हुए अपने गुणानुराग को इन गभीर शब्दों द्वारा स्पष्ट 
करते हैं-- 
“बुद्धस्तमेव विवुधाचितवुद्धिबोधात्‌ 
त्व शद्धूरोइसि भुवनत्रयशड्धूरत्वात्‌ । 
धातासि धीर शिव-मार्ग-विधेविधानात्‌ 
व्यक्त त्वमेव भगवन्‌ पुरुषोत्तमोइसि ॥२५॥१ 
फविरत्त श्री गिरिधर शर्माने इस रूपमें लिखा है-- 
तु वुद्ध है विवुध पूजित बुद्धिवाला 
कल्याण कतूंवर शंकर भी तुही है। 
तू मोक्षमार्ग विधिधारक है विधाता 
है व्यक्त नाथ पुरुषोत्तम भी तुही है ॥" 
कल्याणमन्दिर स्तोत्रमें कहा हे-- 
“त्व तारको जिन | कथ भविना त एव त्वामुद्गवहन्ति हृदयेन यदुत्तरन्त- । 
यद्वा दृतिस्तरति यज्जलमेष नूनमन्तगंतस्यथ मरुत स किलानुभाव ॥१०। 
यहा कवि भगवान्‌ से कहता है आप तारक नही हैं, क्योंकि मैं अपने 
चित्तमें आपको विराजमान कर स्वय आपको तारता हूँ | इसी बातकों बनारसोी- 
वासजी हिन्दी पद्यानुवादर्मे इस प्रकार समझाते हँ--- 
“तू भविजन तारक किमि होहि ? 
ते चित धारि त्तिरहिं ले तोहि || 
यह ऐसें कर जान स्वभाव | 
तिरहिं मसक ज्यों गरभित वाव॥ १० ॥।/ 
इसका समावान पद्यके उत्तरार्ध द्वारा कहते हैं कि, जैसे पवनके 
प्रभावस् मशक जलमें तिरती है, उसी प्रकार आपके नामके प्रभावस्ते जीव 
तरता है! 
एकीभावस्तोत्रमें जिनेन्द्रकी भक्ति-्गगाका बडा मनोहर चित्रण क्या है । 
तयरूप हिमालयसे यह गया उदित हुई है और तिर्वाणसिन्धमे मिल जाती है । 
वादिराज सूरि कहते हँ-- 
“प्रत्युत्पन्ना नयहिमगिरेरायता चामृताब्धे 
या देव त्वत्यदकमलयो सद्भता भक्तिगड्ा । 
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चेतस्तस्था मम रुचिवशादाप्लुत क्षालिताह:- 
कल्माष यद्भवति किमिय देव सन्देहभूमि ॥१६॥” 


भूधरदासजी हिन्दी अनुवादमें इसे इस प्रकार स्पष्ट करते हैं-- 


“स्याद्वाद-गिरि उपज मोक्ष सागर लो धाई । 
तुम चरणाम्बुज परस भक्ति-गगा सुखदाई ॥ 
मो चित निर्मल थयो नहोन रुचि प्रब तामैं । 
अब वह हो न मलीन कौन जिन सयम यामें ?” 


धनण्जय सहाकवि अपने विषापहारस्तोतन्रमें युक्तिपूर्वक यह बात बताते हैं 
कि परिमग्रहरहित जिनेन्द्रको आराघनासे जो महान्‌ फल प्राप्त होता है, वह 
घनपति कुबेर से भी नही मिलता है। जलरहित शैलराजसे ही विशाल नदियाँ 
प्रवाहित होती हैं। जलराशि समुद्रसे कभी भी कोई नदी नही निकलती । 
फविवर कहते हैं-- 

“तुड्भात्फलं यत्तदकिज्चनाच्च प्राप्यं समृद्धान्न धनेश्वरादे । 

निरम्भसोध्प्युच्चतमादिवाद्रेनैकापि निर्याति घुनी पयोधे ॥ १९ ॥” 

इसका हिन्दी अनुवाद इस प्रकार है-- न्‍ 


“उच्च प्रकृति तुम नाथ सग किचित्‌ न घरन तें । 
जो प्रापति तुम थकी नाहि सो धनेसुरन तें॥ 
उच्च प्रकृति जल बिना भूमिधर धुनी प्रकासे। 
जलधि नीर तें भरथो नदी ना एक निकासे॥ १०९॥” 
महाकवि कहते हैं, जिनेन्द्र भगवान्‌क़ी महत्ता स्वत सिद्ध हैँ, अन्य देवोंके 
दोषी कहे जाने से उनमें पृज्यत्व नही आता । सागरकी विद्ञालता स्वाभाविक 
हैं। सरोवरकी लघुताके कारण सागर महान्‌ नही बनता । कितना भब्य तर्क 
है! वास्तविक वात भी है, एकमें दोष होनेसे दूसरेमें निर्दोषत्व किस प्रकार 
प्रतिष्ठित किया जा सकता है ? कविकी वाणी कितनी रसवती है --- 
“स नीरजा स्थादपरो5घवान्‌ वा तद्दोषकीत्येंव न ते गुणित्वम्‌ । 
स्वतोः्म्बुराशेमंहिमा न देव स्तोकापवादेन जलाशयस्य ॥” 
“विषापहार ११। 


१ “परापवान व पुण्यवान्‌ सो देव बताव॑े। 
तिनके औगुन कहैँ, नाहि तू गृणी कहावे ॥। 
निज सुमावतें अम्बु राशि निज महिमा पावै। 
स्तोक सरोवर कहे कहा उपमा बढि जावे ॥॥”! 
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कविवर वृन्दावन, मनरगलाल, बख्तावर, रामचन्द्र आदिने चौबीस तीर्थ॑- 
करोकी पूजा द्वारा पवित्र भवितका प्रदर्शन किया है । भगवान्‌ चद्रप्रभ अष्टम 
तोर्थकरको वैराग्य प्राप्त हुमा है । वे अब मुनिपद स्वीकार कर रहे है । उन्हें 
मुनि अवस्थामें घन्द्रपुरीमें महाराज चन्द्रदत्तने दुश्घका आहार कराया था। 
भगवान्‌ स्फटिककी शिलापर विराजमान हो तपोवनमें श्रेष्ठ ध्यानमें निमग्न हो 
गये थे। भगवान्‌का घरीर समन्तभद्वाचार्यने चन्द्रमरीचिगौरम' कहा है | इस 
णुअताको सूचित करनेवाली साधन-सामग्रीने कवि वृन्दायनजीको कितनी मनोहर 
कल्पनाकी प्रेरणा प्रदान की, यह सहृदय भकक्‍तजन विचार सकते हैं। कवि 
कहते हैं-- 


“लखि कारण छ्ले जगतें उदास। चिन्त्यो अनुप्रेक्षा सुख निवास ॥४॥ 
तित लौकान्तिक बोध्यों नियोग | हरि शिविका सजि धरियो अभोग। 
तापें तुम चढि जिन चन्दराय | ता छिनकी क्षोभा को कहाय ॥५॥ 
जिन अग सेत, सितत चमर ढार | सित छत्र शीस गल गुलकहार। 
सित रतन जडित भूषण विचित्र | सित चन्द्र चरण चरचें पवित्र ॥६॥ 
सित तन-द्युति नाकाधीश आप। सित शिविका काघे घरि सुचाप । 
सित सुजस सुरेश नरेश सर्व। सित चितमे चिन्तन जात पर्व ॥७॥ 
सित चन्द्रनगर तें निकसि नाथ । सित वनमे पहुँचे सकल साथ। 
सित शिलाशिरोमणि स्वच्छ छाह । सित तप तित धारथो तुम जिनाह ॥८॥ 
सित पयको पारण परम सार। सित चन्द्रदत्त दीनो उदार। 
सित करमे सो पय धार देत । मानो बाधत भव-सिन्धु सेत ॥९॥ 
मानो सुपुण्य घारा प्रतच्छ | तित अचरज पन सुर किय ततच्छ । 
फिर जाय गहन सित्त तप करन्त । सित्त केवल ज्योति जग्यो अनन्त ।१०” 
-वृन्दावव चौबीसी पूजा । 


भगवान्‌ शान्तिनाथका स्तवन करते हुए कविकुलचूडामणि स्वामी समन्तभद्र 
शान्तिका लाभ कर शान्तिके नाथ बननेका मार्ग बताते हैं-- 
“स्वदोषशान्त्या विहितात्मशान्ति शान्तेविधाता शरण गतानाम््‌ । 
भूयाद भवक्‍लेशभयोपशान्त्ये शान्तिजिनों मे भगवान्‌ शरण्य ॥! 
-वृ० स्वयभू ८० । 
“वे शान्तिनाथ भगवान्‌ मेरे लिये शरण हैं, जिन्होने अपनी आत्मामें विद्य- 
मान दोपोका घ्वस करके आत्म-शान्ति प्राप्त की है, जो शरणमें आने वाले 
जीवोको शान्ति प्रदान करते हैं । वे शान्तिनाथ भगवान्‌ ससारके सकट तथा 
भीतिको उपशाच्ति करें ।” 
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कितनी सुन्दर बात आचार्य महाराजने बताई है, कि यथार्थ शान्तिकी 
उद्भूति आत्मनिर्मलता द्वारा प्राप्तव्य है। वह शान्ति बाहरी वस्तु नही है। 
प्रकाण्ड तार्किक होते हुए भी स्वामी समन्‍्तमद्रकी कवितार्में मघुरता तथा 
सरसताका भपूर्व सम्मिश्रण पाया जाता है । महाकवि हरिचन्द अपने घर्मदर्मा- 
म्युदयमें लिखते हैं-- 

“वाणी भवेत्‌ कस्यचिदेव पुण्ये शब्दार्थंसन्दर्भविशेषगर्भा । 

इन्दु विना5न्यस्य न दृश्यते द्युत्‌ तमोघुनाना च सुधाघुनी च॥१,१६। 

शब्द तथा भाव की रचनाविशेषसे समन्वित वाणी पृण्योदयसे किसी विरले 
भाग्यशाली पुण्यात्माको प्राप्त होती है । अन्घेरेको दुर करने वाली तथा भमृतके 
निर्मरसे समन्वित (शीतल तथा शान्ति प्रदान करने वाली) ज्योति चद्रके 
सिवाय अन्यत्र नही पाई जाती । 


भगवान्‌ महावीरकी तकंशैलो से अभिवन्दना करते हुए स्वामी समन्‍्तभद्र 
कहते हैं-- भगवन्‌ । आपके शासनके प्रति तीन्र विद्वेष भाव धारण करने वाला 
भी यदि विचारक दृष्टि तथा मध्यस्थ भाव सपन्‍न हो आपके शासनकी परीक्षा 
करे, तो उसके एकान्त पक्ष-अभिनिवेशरूप सीग खण्डित हो जावेंगे अर्थात्‌ वह 
एकान्त पक्षका अभिमान छोडेगा और वह अभद्र (मिथ्यात्वी) होते हुए भी 
आपके शासनका श्रद्धालु हो समन्तभद्र (सम्यरदृष्टि) हो जायगा। “भभद्र भी 
समन्तभद्र होगा” यदि वह समदृष्टि तथा उपपत्ति चक्षु-विचारक दृष्टि सपन्‍न 
हुआ । कितने युक्‍्ति, प्राण तथा सत्यसमथित छाब्द हूँ । 


“काम हिषन्नप्युपपत्तिचक्षु समीक्षता ते समदृष्टिरिष्टसू । 
त्वयि ध्रुव खण्डितमानश्वगो भवत्यभद्रोशषपि समन्तभद्र ॥” 
-युक्‍त्यनुशासन ६३ । 
'प्रचेतेत” नामक दिगरम्बर मुनिराजकी महिमाको महाकवि हरिचनच्ध 
कितनी विलक्षण एवं विचक्षण-प्रिय पद्धतिसे प्रकाशित करते हुए कहते हैं--- 
“यृुष्मत्पदप्रयोगेण पुरुष. स्याद्यदृत्तम । 
अर्थेध्यं सर्वेया नाथ लक्षणस्याप्यगोचर ॥” 
“घ० छर्मा० ३५३। 
युष्मतू- पद-आपके चरणारविन्दके प्रसादसे “पुरुष उत्तम” हो जाता है । 
युष्मतू 'पदके” प्रयोगसे “उत्तम पुरुष” बनानेकी विशेषता आपमें है। यह बात 
व्याकरण शास्त्रकी परिधिके भी बाह्य है। व्याकरण शास्त्र तो 'युष्मत्‌ पदके' 
प्रयोगसे मध्यम पुरुषको बताता हैं। यहाँ कविने युष्मत्‌ पद!ः और “पुरुष 
स्याददुत्त म:” शब्दो द्वारा रचनामें एक नवीन जीवन डाल दिया । 
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प्राय सभी विद्वान विधाताको इसलिये उलाहना देते हैं, कि उसमें खल- 
राजके निर्माण करनेकी अज्ञ-वेष्टा क्यो की ? महाकवि हरिचल्र विधाताके 
अपवादकी अपनी कल्पना-चातुरी द्वारा निवारण करते हैं। वे कहते हैं कि 
विधाताको विद्येष प्रयत्न द्वारा खल जगतूका निर्माण करना पडा । इससे सत्पुरुषो- 
का महान्‌ उपकार हुआ । बताओ सूर्यकी महिमा अन्धकार+ अभावमें और मणिकी 
विशेषता काचके असद्भावमें क्‍या प्रकाशित होती ? कवि कहते हैं-- 


“खल विधात्रा सृजता प्रयत्नात्‌ कि सज्जनस्योपकृत न तेन । 
ऋते तमासि द्युमणिमंणिरवा विना न काचे स्वगुण व्यनक्ति ॥” 
“ध०्छश० ९१, २२। 
दुनिया कहती है खल' का कोई उपयोग नही होता, किन्तु महाकवि खल' 
छाव्दके विशिष्ट अर्थपर दृष्टि डालते हुए उसे महोपयोगी कहते हैं-- 
“अहो खलस्यापि महोपयोग' स्नेहद्रहो यत्परिशीलनेन । 
आकर्ण॑मापूरितमात्रमेता. क्षीर क्षरन्त्यक्षममेव गावः ॥” 
“ध० श० १, २६। 
आदचर्य है, खलका (खलीका) महान्‌ उपयोग होता है । खल स्नेहब्रोही-प्रेम 
रहित (खली स्नेह-तैल रहित होती) होता है । इस खल-(खली) का प्रसाद है, 
जो गाएं पूर्णपात्र पर्यन्त लगातार क्षीररस प्रदान करती हैँ । कविने 'खलमें' 
दुर्जनके सिवाय खलीका अर्थ सोचकर कितनी सत्य भौर सुन्दर बात रच डाली। 
इस प्रकारका विचित्र जादू हस्चिन्द्रक्ी रचनामें पद पदपर परिदृश्यमान 
होता हैं । 
बुढापेमें कमर झुक जाती है, कमजोरीके कारण वृद्ध पुरुष लाठी लेकर चलता 
है । इस विषयमें कविकी उत्प्रेक्षा कितनी लोकोत्त र है, यह सहृदय सहज ही 
अनुभव कर सकते हैं--- 
“असम्भृत मण्डनमज्भयष्टेनंष्ट क्व में यौवनरत्नमेतत्‌ । 
इतीव वृद्धो नतपुर्वंकाय पश्यन्नधोथ्घो भुवि बम्भ्रमीति ॥” 
-धर्मंशर्माम्युदय ५९४ । 
मेरे शरीरका स्वाभाविक आमृषण यौवनरत्न कहाँ खो गया इसीलिये ही 
मानो भागे से झुके हुए शरीर वाला वृद्ध नीचे-नीचे पृथ्वीको देखता हुआ 
चलता है । 
ताकिक पुरुष जब काव्य-निर्माणमें प्रवृत्ति करते हैं तब किन्‍्ही बिरोको 
भनोहारिणी, स्तिग्ध रचना करनेका सौभाग्य होता हैं। स्वामी समन्तभद्र सदृश 
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दार्शनिकता, ताकिकता और कवित्वका मनोहर सम्सिश्रण बडे पुण्पसे प्राप्त होता 
हैं। आचार्य सोमदेवते जीवनभर तकशास्त्रका अभ्यास किया भौर पद्चातृ 
यशस्तिलकचम्पू-जैसी श्रेष्ठ रचना प्रारम्भ की, तब यह शका हुई कि भला छुष्क 
ताकिक वया काव्य बनाएगा ? इसके समाधानमे सोमदेव सूरि लिखते है-- 


“आजन्म-समभ्यस्तात्‌, छुष्कात्तर्कात्तृणादिव ममास्या । 
मतिसूरभेरभवदिद  सूक्तिपय. सुक्ृतिना प्रुण्ये ॥” 
नयश० ति० १-१७। 
मैंने जीवनभर अपनी बुद्धिरूपी कामधेनुको शुष्क तर्करूप तृण खिलाया है । 
सत्पुरुषोके पुण्यसे उससे यह स॒क्तिरूप दुग्धकी उद्भूति हुई हूं । 
इस वबुद्धिख्प कामघेनुने यशस्तिलकचम्पू नामक विद्ववन्दनीय अनुपम रचना 
सोमदेव जैसे ताकिकसे प्राप्त करा दी । 


ताकिक प्रभाचच््रकी कल्पनामें मो जीवन है । दुष्टोके उपद्रवसे सत्पुरुपोकी 
कझृतिपर सदा पानी फिर जाया करता हैं। अत कही सज्जन लोग अपने पुण्य- 
फार्यसे विरत न हो जावें इससे प्रभाचत्त प्रेरणा करते हुए कहते हँ--'शानवान्‌ 
पुरुष दुर्जनोके घिरावके कारण उद्विग्न होकर अपने आरब्धकार्यकों नहीं छोड 
देते है, फिन्‍्तु वे उस दुर्जनसे स्पर्धा करते हैं । चद्र सदा कमलके विकासको दूर कर 
उसे मुकुलित किया करता है, किन्तु इसका सू्यंपर कोई प्रभाव नही पडता, बह 
पुत्र पुन प्रतिदिन पप्म-विकासनकार्यंको किया करता हैं। कितनी सुन्दर 
शैलीसे सत्पुरुघोको साहस प्रदान करते हुए सन्मार्गमें छंगें रहनेकी प्रेरणा 
की है-- 


“त्यजति न विदधान कायंमुह्विज्य धीमान्‌ 
खलजनपरिवृत्ते स्पर्धते किन्तु तेन । 
किमु न॒ वितलनुतेष्क॑ पद्मबोध प्रब॒ुद्ध 
तदपह॒तिविधायी शीतरश्मियंदीह ।।'--प्रमेषक० पृ० २। 
सुमाषित एवं उज्ज्वल शिक्षाओंकी दिशामें जैनवाडमयसे भी बहुमूल्य 
सामग्री प्राप्त होती हैँ । क्षश्रवृडामणि काव्य ग्रन्थमें प्रत्येक पद्य सुन्दर सक्तिसे 
अलक्त है। ग्रन्थकारकी कुछ शिक्षाएँ बहुत उपयोगी हैं । वे कहते हैं-- 
“विपदस्तु प्रतीकारो निर्भयत्व न शोकिता ।” ३, १७। 
विपत्तिको दूर करनेका उपाय निर्भीकता हैँ, शोक करना नही । कोई-कोई 
व्यक्ति वस्तुष्वसकर्ताकी शवित और बुद्धिको प्रशसा करते हैं, और निर्माताको 
| अल्पश्नेय प्रदान करते हैं, उनके भ्रमका निवारण करते हुए कवि कहते हैं-- 
१९ 
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“त्ञ हि शक्य पदार्थानां भावनं च विनाशवत्‌ ।” २, ४०। 
वस्तुको नष्ट कर देना--कार्यको बिगाड देना जैसा सरल है, वैसा उस 
कार्यकों बनाना सरल नही है ! 
ससार-समुद्रमें विपत्तिऱ्पी मगरादि विद्यमान हैं। उस समुद्रमें गोता 
लगानेवाला मृत्युके मुखमें प्रवेश करता है । समुद्रके तीर पर ही रहनेवालोंकी 
भलाई हैँ । कवि कहते हैँ-- 
“तीरस्था' खलु जीवन्ति न हि रागाव्धिगाहिन ।” ८, १। 
यहाँ तटस्थवृत्तिको कल्याणकारी बताया है। नम्नता तथा सौजन्यका 
प्रदर्शन सत्पुरुषोके हृदयपर ही प्रभाव डालता है, दुष्ट व्यक्ति तो नम्नताको 
दुर्बलताका प्रतीक समझ और अधिक अभिमानकों धारण करता है--- 
“सता हि नम्नता शान्त्ये खलाना दर्पकारणम्‌ ।” ५, १२। 
गरीबीके कारण कीतियोग्य भी गुण प्रकाशमें नही आते । अकिचनकी विद्या 
भी उचितरूपमें शोभित नही हो पाती । 
“रिक्‍्तस्य हिन जागति कीत॑नीयोडइखिलो गुण । 
हनन्‍त कि तेन विद्यापि विद्यमाना न शोभते॥” ३,७॥ 


साधारणतया मनोवृत्ति अकृत्यकी ओर झुकती है, यदि खोटी शिक्षा और 
मिल जाय, तो फिर क्या कहना है-- 


“प्रकृत्या स्थादकृत्ये धीढ़ शिक्षाया तु कि पुत ॥7३, ५०। 
ईर्ष्या, मात्सयके द्वारा अवर्णनीय क्षति होती है। भारतवर्षके अघ'पातमें 
धासकोका पारस्परिक मात्सयभाव विशेष कारण रहा हैं। कविवर कहते हैं-- 
“पात्सर्यात्‌ कि न नश्यत्ति !7 ४, १७। 
शिष्ट जन परस्पर सम्मिलमके अवसरपर पारस्परिक कुशलताकी चर्चा 
करते हैं । इस सम्बन्धमें भूषरदासजी कहते हैं-- 
“जोई दिन कटे सोई आव में अवश्य घटे, 
बूँद बूँद रोते जेसे अंजुली को जल है। 
देह नित छीन होत, भव तेजहीन होत, 
जोवन मलीन होत, छीन होत बल है| 
आवे जरा नेरी, तके अतक-अहैरी भावे, 
परभौ नजीक जात नरभो विफल है। 
मिलके मिलापी जन पूछत हैं कुशल मेरी, 
ऐसी दछ्षा माही मित्र | काहे की कुशल है ?” 


-जैनशतक ३७ । 
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घनादिका छाभ होनेपर अपने स्वास्थ्य आदिकी उपेक्षा करते हुए लोग 
आनन्दित होते हैं, कुशल-क्षेम समझते हैं । जीवन्धरचम्पूर्मे हरश्चिल्ल कवि कहते 
हैं--असि कृषि शिल्प वाणिज्य आदि षट कर्मोंके द्वारा सच्ची कुशलता-क्षेस 
वृत्ति नही मिलती है। उसके द्वारा अनेक प्रकारकी छालसा-लता विस्तृत होती 
है। सच्ची फुशलता निर्वाणमें है । भात्मस्वरूप अनन्त भानन्दमें कुशछता है । 
वह भात्माके ही द्वारा साध्य है। 


कितना भावपूर्ण पद्य है--- 
“कुशल न हि कर्मंपट्कजात विविधाशा-द्नतति-प्ररोहकन्दस । 
अपवर्गंजमात्मसाध्यमाहु._ कुशल सौख्यमनन्तमात्मरूपस्‌ ॥” 
सोमदेवसुरि बुढापेके कारण घवल हुए केशोके विषयमें बताते है--'े केश 
तुम्हें तपश्चर्याका पाठ पढ़ाने आये हैं । ये मुक्तिलक्ष्मीके दर्शनके झरोखेके मार्ग- 
तुल्य हैं । चतुर्थ पुरुषार्ष (मोक्ष) रूपी वृक्षके अकुर समान हैं । परमकल्याणरूप 
निर्वाणके आनन्दरसके आगमनद्योतक अग्रदृत हैं ।” भ्राचार्यनें इन केशोंमें कितनी 
विलक्षण तथा पवित्र कल्पना की है और शिक्षा भी दी हँ-- 
“मुक्तिश्रिय प्रणयवीक्षणजालमार्गा' 
पुसा चतुर्थपुरुषार्थतरुप्र रोहा. । 
नि श्रेयसामृतरसागमनाग्रदूता 
शुक्ला कचा ननु तपश्चरणोपदेशा ॥” 
नयशस्ति० २, १०४, पृ० २२५। 
लोकविद्या अथवा व्यवहारकुशलताके वारेमें वे कहते हैं-- 
“लोकव्यवहारज्ञो हि सर्वज्ञोब्न्यस्तु प्राज्ञोउ्प्यवज्ञायते एव ।” ६५, १८४। 
लोकव्यवहारका ज्ञाता सर्वज्ञ सदृश माना जाता है। अन्य व्यक्ति महान्‌ 
ज्ञानी होते हुए भी तिरस्क्ृत होता है । 
आचार्य कहते हैं-- 
“उत्तापकत्व हि स्वकार्येषु सिद्धीना प्रथमोउत्तराय ॥” 
सम्पूर्ण कार्योकी सफलतामें आद्य विघ्न है शान्तताका अभाव, अर्थात्‌ 
मिजाजका गरम हो जाना । 
ससारमें शाब्रुओकी वृद्धि करतेकी औषधि अन्यकी निन्‍्दा करना है-- 
' “न परपरिवादात्पर सर्वविद्वेषणमेषजमस्ति ॥” १२, १७७। 
वाणीकी कठोरता एस्त्रप्रहारसे भी अधिक भीषण होती है | कहते हैं--- 
“वबाक्पारुष्यं शस्त्रपातादपि विशिष्यते ।” २७, १७९ | 
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प्रिय वाणी वाला मयूर जैसे सर्पोका उच्छेद करता है, उसी प्रकार मधुर- 
भाषी नरेश शाम्रुका विनाश करता हू । 
“प्रियवदः शिखीव द्विषत्सर्पानुच्छादयति ॥” १२८, १४४ | 
शस्म्रोपजी वियोके विपयमें आचार्थ कहते हैं--- 
“इस्त्रोपजीचिना कलहमन्तरेण भकतमपि भुक्‍त न जीयेति ।” १०३,१३७। 


एस्त्रद्दारा जीविका करनेवालोका कलहके बिना खाया हुमा अन्न तक 
हजम नही होता है । 
“चिकित्सागम इव दोष-विशुद्धिहेतुदंण्ड. ।” १, १०२॥ 
जैसे वैद्यकशास्त्र शरीरफे चिकारोंकों दूर करता है, उसी प्रकार दण्ड द्वारा 
दोपोका भी अभाव होता है । 
भाचार्य सोमदेवका कथन है-- 
“अपराधकारिपु प्रशम यत्तीना भूषण न महीपतीनामस्‌ ॥” 
>नी० बा० ३७, पृ० ७८ | 
अपराधी व्यक्तियोंके प्रति छ्ञान्त व्यवहार साघुमोके लिये अलकार रूप, 
है, नरेशोके लिए नही । शासन-व्यवस्थाके लिए अपराघधीको उचित दण्ड देना 
चाहिये । महाराज पृथ्वीराजने मुहम्मदगोरीको पुन -पुन छोडनेमें भूल की । यह 
सूत्र बताता है कि यतिका धर्म भूपतिने स्वीकार करके जो अकर्तव्यतत्परता 
दिखाई, उससे पृथ्वीराजको दुदिन दिखे गौर देशकी सस्कृतिको अभिभूत होनेका 
भवसर आया । 
राजद्रोहियो अथवा दुष्टोका तनिक भी विश्वास नहीं करना चाहिये । 
कारण-- 
“अग्निरिव स्वाश्रयमेव दहन्ति दुजना ।”” 
न्‍तो० वा०। 
भाचार्य कितने महत्त्वकी शिक्षा देते हैं-- 
'त्त महताप्युपकारेण चित्तस्य तथानुरागो तथा विरागो भवत्यल्पेनाप्यपकारेण' 
महान्‌ उपकार फरनेसे चित्तमें उतना अनुराग नहीं होता, जितना विराग 
अल्प भी अपकार या क्षति पहुँचनेसे होता है। सोमदेव सुरिका कथन है कि 
प्राणघातकी अपेक्षा कीतिका लोप करना अधिक दोषपूर्ण है--- 
“यजशोवध प्राणिवधाद गरीयान्‌ ।” 
-यशस्तिलक । 
भगवण्जिनसेन बाहुबलि स्वामीके द्वारा युद्धमें तत्पर भरतेब्वरके दूतसे 
युद्धके लिये अपनी उत्कण्ठा व्यक्त करते हुए कहते हँ--- 
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“कलेवरमिद त्याज्यमू अजेनीय यशोधनमस्‌ | 
जयश्रीविजये लक्ष्या नाल्‍पोर्र्कों रणोत्सव' |” 
-महापु० पर्व ३५, १४४ । 
यह दघरीर तो त्याज्य है। यदि मृत्यु होती हैं तो कोई भयकी बात नही है, 
यशोधनकी प्राप्ति तो होगी । यदि विजय हुई तो जयश्नरी प्राप्त होगी। इस 
प्रकार यह रणोत्सव महान्‌ परिणामवाला हैं । 
स्वाधीनताके विपयमें घादीरभासहसूरिका कथन चिरस्मरणीय है-- 
“जीवितात्तु पराधीनातू, जीवाना मरण वरम्‌ ।”" 
-क्षत्रचुडामणि १, ४० ) 
पाछित्यप्रदर्शनके क्षेत्रमें भी जैन ग्रथकारोने अपूर्व कार्य किया है । महाकवि 
धनंजयका राधवपाडवीय--द्विसघधान अनुपम पाण्डित्यपूर्ण क्वृति हैँ। प्रत्येक 
इलोकमें श्लिष्टाथंके वलपर रामायण और महाभारतकी कथा वरणितकी गई हैं । 
रचना अत्यन्त मधुर, सरस तथा कवित्वपूर्ण हें। सप्तसवान काव्यमें भगवान्‌ 
ऋषभदेव, शान्तिनाथ, नेमिनाथ, पार्ष्वनाथ, महावीर, राम तथा क्रष्ण इन ७ 
महापुरुषोका चरित्र निबद्ध है। प्रत्येक इलोकके सात-सात भर्थ पाये जाते हैं । 
इसी प्रकारें २४ तीर्थंकरोके चरित्रयुक्त चतुविशतिसघान नामका काव्य है। 
स्वामी समन्‍्तभद्रके स्तोत्रकाव्य जिनशतक एकाक्षरी द्थक्षरी आदि चित्रालकार- 
भूषित अपूर्व रचना है जो रचनाकारके भाषापर अप्रतिम अधिकारको सूचित 
करता है । एक जैन आचार्यन्ते चित्रालकारका उदाहरण देते हुए एक पद्म बनाया 
है, जिसका मर्म बडे-बडे पाडित्यके अभिमानी अबतक न जान सके । वह पद्च 
यह है-- 
“का ख गो घ 8 चच्छो जो झ टाठडढणतु । 
था द धन्य प फब भा माया राला वश ष स ॥” 
बोद्ध धर्मका मूल सिद्धान्त सर्व क्षणिकम्‌' है, जैन धर्मने पर्याय दृष्टिसे 
पदार्थको क्षणिक माना है, इस क्षणिकताका आचार्य पदूमसनदिने शरीरको लक्ष्य 
कर कितना वास्तविक तथा सजीव वर्णन किया है-- 
“यद्येकत्र दिने न भुक्तिरथवा निद्रा न रात्रौ भवेत्‌ 
विद्रात्यम्बुजपत्रवहृहनतो5्म्याशस्थितातु. यदुश्लुवस्‌ । 
अस्त्रव्याधिजलादितोईपि सहसा यच्च क्षय गच्छत्ति 
अत कात्र शरीरके स्थितिमतिनाशिष्स्य को विस्मय. ॥” 


९ “लोके पराधीत जीवित विनिन्दितम्‌ । निजबलविभवसमाजितमृमेन्द्रपद- 


सभावितस्य मृगेन्द्रस्येवः स्वतत्रजीवनमविनिन्दितमभिवन्दितमनवद्यमतिहाय- 
घम्रिति ॥”-जी० च० का० । 
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अरे भाई । यदि एक दिन भी भोजन नही प्राप्त होता है, अथवा रात्रिको 
नींद नही आती हूँ तो यह धरीर अग्नि समीपमें कमलपन्नके समान मुरझा जाता 
है, अस्त्र, रोग, जल आदिके द्वारा जो सहसा विनाश्को प्राप्त होता है, ऐसे 
धरोरम स्थिरताकी बुद्धि कैसी ? इसके नाश होनेपर भछा वया खाश्चर्यकी 
बात है ? 
भगवान्‌ पादर्वनाथके पिता महाराज विश्वसेनने उनसे गृहस्थाश्रममें प्रवेश 
करनेफो कहा, उस समय उनके चित्तमें सच्चे स्वाधीन बननेकी पिपासा प्रवल 
हो उठी और उन्होने अपनेको इन्द्रियो तथा विपयोंका दास बनाना अपनी दुर्वलता 
समझी, अत उन्होने निर्वाणके लिये कारण रूप जिनेन्द्रमुद्रा धारण की । वाविराज 
सूरिने पाश्वनायचरित्रमें भगवान्‌के मनोभवोको इस प्रकार चित्रित किया है-- 
“दोषदृष्ट्या यदि त्याज्यो विपयस्तद्ग्रहेण किस ? 
प्रक्कालनाद्धि पद्भूस्य दूरादस्पशंनं वरख्‌॥ १३-११ ॥” 
यदि सदोप दृष्टिवश विपय त्यागने योग्य है, तव उनको ग्रहण करनेमें 
क्या प्रयोजन हैं ? कीचडमें अपने अगको डालकर धोनेकी अपेक्षा उस पकको न 
छूना ही सुन्दर है । 
जिस विनयकी ओर आज लोगोका उचित ध्यान नहीं है, उत्त विनयकी 
गुरुताफो आचार्य श्री इन शब्दो द्वारा प्रकाशित करते हैं-- 
"विणएंण विप्पहीणस्स, हवदि सिक्‍्खा निरत्थिया सब्वा । 
विणओ  सिकखाफल, विणयफल . सब्वकल्लाण ॥” 
-मूलाचार पु०, ३०४ । 
“विनय विहीन व्यक्तिकी सपूर्ण शिक्षा निरर्थक है । शिक्षाका फल विनय 
हैं और विनयका फल सर्वकल्याण है । 
शील धारणकी ओर उत्साहित करते हुए वे कहते है-- 
“सीलेणवि मरिदव्व णिस्सीलेणवि अवस्स मरिदव्व | 
जड्ट दोहिवि मरियव्व वर हु सीलत्तणेण मरियव्व ॥पारपाए 
शीलका पालन करते हुए मृत्यु होती है, ओर शील शून्य होते हुए भी 
अवश्य मरना पडता हैं । जब दोनो अवस्थाओमें मृत्यु अवश्यभाविनी है, तव शील 
सहित मृत्यु अच्छी है ॥ 
निवृत्तिके समुस्तत शैलपर पहुँचनेमें असमर्थ व्यक्ति किस श्रकार श्रवृत्ति 
करे, जिससे वह पापपकसे लिप्त नही होता है, इसपर जैन गुरु इन शब्दोमें 
प्रकाश डालते है-- 
“जद चरे जद चिट जदमासे जदसये। 
जद भुजेज्ज भासेज्ज, एवं पाव ण वज्ञइ ॥7 
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सावघानी पृववंक चछो, सावधानी पूर्वक चेष्टा करो, सावधानी पूर्वक वैठो, 
सावधानी पूर्वक शयन करो, सावधानी पूर्वक भोजन करो, सावधानी पूर्वक 
भाषण करो, इस प्रकार पापका बन्घ नही होता । 


लोग सोचा करते हूँ, राज्य विद्यामें हो नैपुण्य प्राप्त करना श्रेयस्कर है, धर्म 
विद्यामें श्रम करना विशेष उपयोगी बात नही है । वस्तुत यह महान्‌ भ्रम है । 
भगवण्जिनसेत सदुद् आचार्य कहते हैं- 
“राजविद्यापरिज्ञानादेहिकेष्थे दुढा मत्ति 
धमंशास्त्रपरिज्ञानान्मतिलोक॑हयाश्िता ॥ ४२-२८ ॥" 


राजविद्याके परिज्ञानसे इस छोकके पदार्थोके विषयमें बुद्धि मजब॒त होती है, 
किन्तु धर्मशास्त्रके परिज्ञानसे इस लोक तथा परलोकके सम्बन्धर्म दृढ़ बुद्धि 
होती है । 

मूलाचारमें कितनी उज्ज्वछ भावना व्यक्त की गई है- 

“जा गदी अरिहताण णिद्ठदद्दुण च जा गदी । 
जा गदी वीदमोहाण सा मे भवदु सस्सदा ॥९९॥” 

अरहतोकी जो गति है, निष्ठितार्था-सिद्धोकी जो अवस्था है तथा वीतमोह 
आत्माओकी जो स्थिति है, वह मुझे सर्वदा प्राप्त हो । 

जैन शासनमें आचार्यका पद महान्‌ साथनाके उपरान्त प्राप्त होता है, 
संदाचरण उसकी नींव रहती है | श्री वीरसेन स्वामोका यह पद्म कितना भाव- 
पूर्ण है- 

“तिरयण-खग्ग-विहाए-णुत्तारिय मोह-सेण-सिर-णिवहो । 
आइरिय-राय पसियत परिपालिय-भविय-जिय-लोओ ॥|” 

वे आचार्य महाराज प्रसन्न हों, जिन्होने आत्म दर्शन, आत्मबोध और आत्म- 
निमग्तता रूप रत्नत्रय. स्वरूप तलवारके प्रहारसे मोह सैन्यके मस्तक समूहका 
सहार किया हैं तथा भव्य जीवोकी परिपालना की है । 

(तत्त्वज्नान तरगिणी' में लिखा है कि शुद्धचिद्रूप अर्थात्‌ अपनी निर्मल भात्मा 
के स्मरण करनेमें घनव्यय, देशाटन, दासता, भय, पीडा आदि कष्टो का पूर्ण 
अभाव है, फिर भी आइचर्य है कि विज्ञवर्ग उस ओर क्यो नही घ्यान देते ? 
उनके ये शब्द कितने मर्मस्पर्शी हैं- 

“जन् क्‍लेशो न धनव्ययो न गमन देशान्तरे प्रार्थना 
केषाड्न्चिन्न बलक्षयों न च भय पीडा परस्यापि न। 
सावद्य न च रोगजन्मपतन नेवात्र सेवा नहिं 
चिद्रपस्मरणे फल बहु कथ तन्‍नाद्वियन्ते बुधा ॥४-१॥” 
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पु 


ममताफे त्याग फरनेते राग्द्रेप्र जादि रोष दूर होते हैं अत समता तत्त्वका 
प्रेमी ममताका त्याग करे, तो कल्माण हो । वे कहते हैं- 


“रागह्रेपादयों दोपा नष्यन्ति निर्ममत्वत । 
साम्यार्थी सतत नरमात्‌ निममंत्व विचिन्तयेत्‌ ॥१० शगा” 
जिस प्रकार गेघमदलपर साूर्यकी क़िरणे पठकर अपनी मनोरम छटासे जगत्‌- 
को प्रगुद्ठित करती हूँ, उमी प्रकार सत्मविवरी कल्पनाकी किरणों द्वारा पदार्यका 
स्वरूप बड़ा आकर्षक, आानन्यत्रर तया लाइर्श प्र्दर्शझ बन जाता हैं । 
राम्राद भरते प्रयाग सेनापति जगजुमारने भगवान्‌ वृषभनाथक्के चरणोंका 
अनुसरण कर टिग्रस्ब्र्त्यक्ी दोला घारण कर छी । उस घटनाको अपनी महा- 
कविसुलभ कल्पनाये सजाते हुए जिनसेस स्वामीके शिष्य गुणभद्राचार्य कहते है- 
चक्रपर्ती सम्राद भरतेष्यरने देखा कि आदि भगवानूया घारान विश्वव्यापी वन 
गया हैं, उनके महान्‌ भारी घारण करनेके योग्य यह जयकुमार अच्छा पात्र हैं, 
गह सोचकर भरतराजने जगकुमारको प्रभुनन्‍्णोें समवित किया । कैसी सुखद 
सुन्दर तथा सुप्राग्य कल्पना हूँ यह । महाकविकी वाणीका विज्ञजन रसास्वाद 
फर्रे+- 
“एप पात्रविश्येपस्ते सवोढु शासन मह॒त्‌ । 
इति विश्वमहीशेन देवदेवस्थ सोषपित ॥२८४७॥” 
साधुत्व स्वीकार करनेप्रे पूर्व प्रतापो सेनापति जयकुमारमें महाकवि जिनसेन 
फो एक बडा दोप दिखता था, कि उसके श्वी, कीरति, वीरलक्ष्मी तथा सरस्वती 
ये अत्यन्त प्रिय चार स्तिर्या हैं। कीति तो ऐसी विचित्र है, कि वह गृहलक्ष्मी 
न बनकर भिभुवनम विचरण करती हैँ, लद्ष्मी अत्यन्त वृद्धा है । (कारण उसके 
वचैभवका पार नही है)। सरस्वतों भी अधिक जीण है-(शास्प्राम्यासी होनेके 
कारण उसका श्रुत्ताम्यास बहुत्त बढ़ा चढा है) वीरश्री शपुतोका क्षय होनेके कारण 
शान्त सदृश (उसमे चैतन्यपना नहीं मालूम पडता) दिखती हैँ । यह व्याज 
स्तुति है । जिनसेन स्वामीके शब्द सुनिएं-- 
“अयमेको5स्ति दोषोहस्य चतस्र सन्ति योषितः। 
श्री कीतिवीरलक्ष्मीश्च वाग्देवी चातिवल्लभा ॥३१६॥ 
कीतिबंहिस्वरा लक्ष्मीरतिवृद्धा सरस्वती । 
जीर्णेतरापि शान्तेव लक्ष्यते क्षतविद्विष, ॥-महापु० ४३३२० 
स्पृह्ा-आकाक्षा ही सच्चे सुखक्ी उपलब्धिमे वावक है अत निस्पृहत्वमें ही 
कल्याण है इस विषयको सुभापितरत्नसदोहमे आचार्य अमितगत्ति इन सुन्दर 
शब्दोमं समझाते है-- 
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“किमिह परम सौर्य निस्पृहत्व॑ यदेततू । 
किमथ परमदू ख॑ सस्पृह॒त्व॑ यदेत्तत्‌ ॥१४॥” 
सर्वत्र यही कहा जाता है कि चरित्रका सुधार करना चाहिये । उस चरित्र- 
का स्वरूप जानना आवद्यक हैं। अमितगति स्वामी कहते हैं--कपषाय-क्रोघादि 
विकारोपर विजय प्राप्त करना ही चरित्र है। क्रोध, मान, माया, लोभ, भय, 
घृणा, काम, तृष्णा आदिके अधोन रहते हुए चरित्रका दर्शन नही होता । 


“कषायमुक्त कथितं॑ चरित्र कषायवृद्धावपघातमेति । 
यदा कषाय छाममेति पुसस्तदा चरित्र पुनरेति पृतम्‌ ॥२३३॥ 
कविका कथन है कि सन्‍्तसमागमके हारा तमोभाव नष्ट होता है, रजोभाव 
दूर होता है, सात्त्विक वृत्तिका आविष्कार होता हैं, विवेक उत्पन्न होता है, सुख 
मिलता है, न्याय वृत्ति उत्पन्न होती है, धर्ममें चित्त लगता है तथा पापबुद्धि 
दूर होती है अत साधुजनकी सगति द्वारा क्या नही मिल सकता है ? 
“हति ध्वान्त हरपति रज सत्त्वमाविष्करोति 
प्रज्ञा सुते वितरति सुख न्यायरव॒ृत्ति तनोति। 
धर्म बुद्धि रचयतितरा पापबुद्धि घुनीते 
पुसा नो वा किमिह कुसते सगति सज्जनातास्‌ ॥४६८॥” 


ससारमें पुण्यका ही ठाठ दिखता है, जिसके पास पुण्य की सपत्ति है, वह 
सर्वत्र जयशील होता है, किन्तु बिना पुण्यके महनीय कुलादिमें जन्म लेते हुए भी 
विपत्तिपूर्ण जीवन बिताना पडता है, इसीसे कहा है, कि शूर तथा विद्वान्‌ होते 
हुए भी पाडवोंको वनमें भटकना पडा, अत शोर्य ओर पाडित्यके स्थानमें भाग्य 
बडा चाहिए-- 


“भाग्यवन्त प्रसूयेथा. मा शूरान्मा च पण्डितान्‌ । 
श्राश्च कृतविद्याश्च वने सीदन्ति पाण्डवा ॥” 
इस विषयमें सुभाषितरत्नसदोहमें कहा है- 
“पुरुषस्य भाग्यसमये पतितो वज्ञोपि जायते कुसुम | 
कुसुममपि भाग्यविरहे वज्ञादपि निष्ठुर भवति॥ 
बान्धवमध्येषपि जनो दु खानि समेति पापपदू न । 
पुण्येत वेरिसंदत यात्तोषपि न मुच्यते सौख्यम्‌ ॥” 
पुरुषके भाग्य जगनेपर वज्ञ्पात भी पुण्य सदृश हो जाता है, किन्तु अभाग्य 
होनेपर कुसुम भी कठोर हो जाता है । 
पापोदयसे अपने बघुओंके मध्यमें रहता हुआ भी यह द खी होता है तथा 
पृष्योदयसे शत्र॒ुके घरमें भी सुखको प्राप्त करता है । _ 
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उस पृण्य, जिसके बलपर भाग्यका सितारा चमकता है, के अर्जनका उपाय 
महात्माओने जिनेन्द्र पूजा, सत्पात्रदान, अप्टमी, चतुर्दशी रूप पर्वकालमें उपयास 
तथा शीऊका धारण करना फहा है-- 
“दान पूजाच झील च दिने पर्वण्युपोपित्तम्‌ । 
धरंश्चतुविध. सोध्यमाम्नातो गृहमेधिनाम्र ॥।"-महापु० १०४४१) 
पृष्य प्रधृत्तियोकों प्रवुद्ध करनेगे समारका अभ्युदय ही उपलब्ध होगा, अमर 
जीवन और अविनाशी आनन्दकी उपलब्षि तो विभावका परित्याग कर स्वभाव- 
फी ओर प्रवृत्ति फरनेगे होगी। तत्वज्ञानतरग्रिणीका यह कथन वस्तुत यथाय्य है- 
“दुष्कराण्यपि कार्याणि हा शुभान्‍्यशुभानि च । 
बहूनि बिहितानीह नेव शुद्धात्मचिन्तनस्‌ ॥7 


मैंने अनेक दु ससाध्य शुभ तथा अशुभ कार्य किए, किन्तु सेंद है अपनी 
विद्युद्ध आत्माका कभी चिन्तन न किया | यदि यह आत्मा परावलम्बनकों छोड़कर 
मपनी भात्म-ज्योतिकी ओर दृष्टि फर छे, तो यह अनाथ ने रह विलोकीनाथ 
बन जाय | यह उफक्ति कितनी सत्य है--- 


“तीन छोकका नाथ तू, क्यो वन रहा अनाथ ?। 
रत्नश्नय निधि साथ ले, क्यो न होय जगनाथ ? ॥” 
विवेकी मानवकी प्रवृत्तियोंका चरम लक्ष्य अमृततत्वकी उपलब्धि हैँ, जैन 
महापुरुषोने उसको लक्ष्य करके हो अपनी रखनाओका निर्माण किया है, कारण 
उस लक्ष्यके सिवाय अन्य तुच्छ घ्येयोकी पूर्ति द्वारा क्या परम साब्य होगा ? 
इसीसे उपनिषदकार ने कहा है--- 
"पेन्नाह नामृता स्या किमह तेन कुर्यास्‌ ?' 
एक वीततराग ऋषिके शाव्दोमें सच्चा विद्वान तो वह है, जो अपने इसी 
शरीरम परम आनन्दसपन्न तथा रागनद्व परहित अहंन्‍्तको जानता है ।'* महापुरुष 
परमात्मपदको अपनेसे पृथक्‌ अनुभव नहीं करते । हमने चारित्र चक्रवर्ती आचार्य 
श्री शास्तिसागर महाराजसे यह बात अनेक बार सुती थी कि हमारा भगवान्‌ 
बाहर नही है, हृदयके भीतर बैठा है । जिसमें ऐसी आत्म दर्दानकी सामथ्यं 
उत्पन्न हो जाती है, वही वस्तुत ज्ञानवान्‌ कहे जानेका पात्र हैं। वही सच्चा 
साघक तथा मुमुक्ष है। उसे साध्यको प्राप्त करते अधिक काल नही लगता । 


१ जिसके द्वारा मुझे अमृतत्व नही मिले, उससे मुझे क्या करना है ? 


२ “परमाह्लादसम्पन्तन रागद्वेपविवर्जितम्‌ । 
अन्त देहमध्ये ठु यो जानाति स पडित ॥ हे 
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इद्नने भगवान्‌ पघृषभदेवके मुनि दीक्षा लेने पर जो चमत्कारजनक स्तुति की 
थी, उसे व्याजस्तुति अलकारसे सुसज्जित कर आचार्य जिनसेन कितने मनोहर 
छब्दो द्वारा व्यवत करते हैं-- 
प्रभो, आपकी विरागता समझनमें नही आती, राज्यश्री से तो आप विरक्त 
हैं, तपोलद्ष्मीमें भासक्त हैं तथा मुवित रमाके प्रति आप उत्कण्ठित हैं । 
आपमें समानदर्शीपना भी कैसे माना जाय, आपने हेय और उपादेयका 
परिज्ञान कर सपूर्ण हेय पदार्थोकों छोड दिया और उपादेय को ग्रहण करनेकी 
भाकाक्षा रखते हैं । 
आपकें त्याग भाव भी कैसे माना जाय, पराघधीन इृद्वियजनित सुखका आपने 
परित्याग किया और स्वाधीन सुखकी इच्छा करते हैं, इससे तो यही ज्ञात होता 
है कि आप थोडे आनन्दको छोडकर महान्‌ सुखकी कामना करते हैं। पुज्यपाद 
महूषिकी वाणी महत्वपूर्ण है । 
अनित्यानि शरीराणि विभवों नेव शाइवत । 
सन्निहित॑ य सदामृत्यु' कतंव्यो धर्म सम्रह ॥ 
दारीर अनित्य है, वैभव शाश्वत नही है । मृत्यु समीपमें है । अत दयाघर्मका 
सग्रह करना श्रेयस्कर है । 
भागचद, दौलतराम, भूघरदास, च्यानतराय आदि कवियोने अपने भक्ति 
तथा रसपूर्ण भजमोके द्वारा ऐसी सुन्दर सामग्री दी है, कि एक ही पद्चके पढनेसे 
साधककी आत्मा आनदित हो उठती हैं। इस अवसरपर हमें भूधषरवासजीका 
भजन स्मरण आता है, जिसमें कविने जीवनकी चरखेसे तुलनाकी है। कितना 
मामिक भजन है यह-- 
(१) 
“चरखा चलता नाही, चरखा हुआ पुराना ॥टेक।। 
पग-खूँटे हय हालन लागे, उर मदरा खखराना॥। 
छीदी हुई पाखडी पसली, फिरे नही मनमाना ॥ १॥ 


१ “२ ज्यश्रिया विरक्तोइसि सरक्तो$सि तप श्रियाम्‌ । 
मा उश्चिया च्‌ सोत्कण्ठो गतैव ते विरागता॥ २३७॥ 
ज्ञात्वा हेयमुपेय च हित्वा हेयमिवाखिलम्‌ । 
उपादेयमुपादित्सी फथ ते समदर्शिता ॥ १३८ ॥ 
पराघीन सुख हित्वा सुख स्वाधीनमीप्सत । 
त्यक्त्वाल्पा विपुला चड्धि वामछतो विरति कक्‍्व ते ॥२३९॥” 
-महापुराण पर्व १७। 
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रसना तकलीने बल खाया, सो अब कैसे खूटे । 
सबद-सूत सूधा नहिं निकसे, घडी घडी फल टूट ॥ २॥ 
आयु-मालका नही भरोसा, अग चलाचल सारे। ड़ 
रोग इलाज मरम्मत चाहेँ, वेद बाढई हारे॥।३॥ 
तया चरखला रगा-चगा, सबका चित्त चुराव। 
पलट वरन गए गुन अगले, अब देखे नहिं भावे ॥ ४ ॥ 
मोटा मही कातकर भाई, कर अपना सुरक्षेरा | 
अन्त आगमें इंघन होगा, 'भूघर' समझ सबेरा ॥ ५॥।” 
९ म ३२ हु 
उन्तका यह पद भी कितना प्रबोधक है, जिसमे कविवर प्रभुकी भक्तिके लिए 
प्रेरणा करते हैं-- 
(२) 
“भगवन्त भजन क्यो भूला रे, 
यह संसार रेतचका सुपना तन धन वारि बबूला रे ॥ भगवन्त० ॥ 
इस जौवनका कोन भरोसा, पावक मे तृण पूला रे । 
काल कुदार लिए सिर ठाडा, क्या समझे मन फूला रे॥ २ ॥ 
स्वारथ सा्थे पाच पाव तू, परमारथको छूला रे | 
कहूँ केसे सुख पेहे प्राणी, काम करे दु खमूला रे॥ ३॥ 
मोह पिशाच छल्यो मति मारे, निज कर कध वसूला रे । 
भज श्रीराजमतीवर 'भूधर' दे दुरमति शिर घूला रे॥ ४॥” 
८ न्‍ 4 
आत्माकों सवार मानकर उसे सावधान करते हुए कहते हैँ, शरोररूपी घोड़ा 
बडा दुष्ट है, इसे सम्हालकर रखो, अन्यथा यह घोखा देगा । विनयविजयजी 
कहते हैँ-- 
(३) 
“घोरा झूठा है रे, मत भूले असवारा। 
तोहि मुधा ये लागते प्यारा, अन्य होयगा न्यारा ॥ घोरा झूठा० ॥ 
चरे चीज़ अरु डरे केैदसो, ऊबट चले अटठारा। 
जीन कसे तब सोया चाहै खानेकौं होशियारा ॥ २॥ 
खूब खजाना खरच खिलाओ, द्यो सब न्‍्यामत चारा । 
असवारीका अवसर आवे, गलिया होय गँवारा ॥ ३ ॥ 
छिनु ताता छित्रु प्यासा होवे, सेव करावन हारा। 
दौर दूर जगलमे डारे, झूरे धनी विचारा॥ ४॥ 


पुण्यानुबन्धो वाडूमय ३०३६ 


करहु चौकडा चातुर चोकस, दो चाबुक दो चारा। 
इस घोरेको विनय” सिखावो, ज्यौ पावो भव पारा ॥ ५॥ 


८ > है 
कविवर घनारसीदासजीका यह पद कितना अनमोल है-- 
(४) 


“रें मन | कर सदा सनन्‍्तोष, 
जातें मिटत सब दुख-दोष | रे मन० ॥ १॥ 
बढत ' परि|्रह मोह बाढत, अधिक तृषना होति। 
बहुत इधन जरत जेसें अगनि ऊची जोति ॥ रे मन० ॥ २॥ 
लोभ लालरूच मूंढ-जनसो, कहत कचन दान । 
फिरत आरत नहि विचारत, घरम घनकी हान ॥ रे मन०। ३। 
नारकिनके पाइ सेवत सकुच मानत सक। 
ज्ञानकरि बूझे 'बनारसि' को नृपत्त को रग ॥ रे मन० ॥ ४॥ 
रे हर 4२ 


वे इस पदमें कितने पविन्न भावोको प्रगट करते हैं-- 


५) 
“दुविधा कब जेहे या मन की।दु० ॥ 
कब निजनाथ निरजन सुमिरो, तज सेवा जन जन की । दु० ॥१॥ 
कब रुचि सौ पीवे हृगचात्क, बूँद अखय पद घन की । 
कब शुभ ध्यान घरो समता गहि, करूँन ममता तनकी ॥ २॥ 
कब घट अन्तर रहै निरन्तर, दिढता सुगुरु वचन की । 
कब सुख लहौ भेद परमारथ, मिटे धारना घनकी॥३॥ 
कब घर छाडि होहु एकाकी, लिये लालसा वनकी। 
ऐसी दा होय कब मेरी, हों बलि बलि वा छनकी ॥ ४ ॥” 
८ ञ् ( 
कवि भागचदजीका यह पद कितना अनमोल है-- 
(६) 
“जीव | तू तो भ्रमत सदीव अकेला । 
कोई सग न साथी तेरा ॥ टेक ॥ 
अपना सुख दु ख आपहि भुगतै होत कुठुम्ब न मेला । 
स्वाश्च॑ मये सब बिछुरि जात है, बिघद जात ज्यो मेला ॥ १ ॥ 
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रक्षक कोइ न पूरन है जब, आयु अत की बेला। 
फूटत पार बधत नही जेसे, दुद्धर-जलछ का ठेला॥ २॥ 
तन धन जोबन विनसि जात ज्यो, इद्रजालका खेला । 
भागचद इसि रखकर भाई, हो सतगुरुका चेला॥ ३॥” 


हि 2 ८ 


अजर अमर-पदकी हृदयसे आकाक्षा करनेवाढा साधक यही चिंतन करता है, 
कि अब मेरी अविद्या दूर हो गई। जिन-शासनके प्रसादसे सम्यक्‌-शानज्योति 
प्राप्त हो गई। अब मैंने अपने अततक्षक्ति, ज्ञान तथा आनन्दके अक्षय भडाररूप 
आत्मतत्त्वकोी पहचान लिया, अत शरीरके नष्ट होते हुए भी मैं अमर ही 
रहूँगा । कितना उद्बोधक तथा शान्तिप्रद यह पच्च है-- 
(७) 
“अब हम अमर भए न मरेंगे । 
या कारन मिथ्यात दियो तज, क्यो कर देह धरेंगे ॥ टेक ॥ 
रागद्वेष जग बन्ध करत है, इनको नाश करेंगे । 
मरथो अनन्त काल तें प्राणी, सो हम काल हरेंगे॥ १ ॥ 
देह विनासी हो अविनासी, अपनी गति प्रेंगे । 
नासी नासी हम थिरवासी, चोखे हो निखरेंगे ॥ २॥ 
मरथो अनन्तबार बिन समझो, अब दु ख-सुख विसरेगे । 
आनन्दघन' जिन! ये दो अक्षर, नहिं सुमरे सो मरेंगे ॥३॥** 
इस प्रकार जैनवाडःमयका परिशीलन और मनन करनेपर अत्यन्त दीप्तिमान्‌ 
तत्त्व-र्प निधियोकी प्राप्ति होगी । ताकिक अकलक जैनवाडःमयरूप समुद्रको 
ही विश्वके रत्नोका आकर मानते हैं। आज अज्ञान, पक्षपात, प्रमाद आदिके 
कारण विश्व इन रत्नोके प्रकाशसे वचित रहा । आशा है कि अब सुज्ञजन सद्वि- 
चारोकी खानि जैनवाइमयका स्वाध्याय करेंगे । आत्मसाधनाकी अगाघ सामग्री 
जैनशास्त्रोमें विद्यमान है । इस चाइमयका सम्यक्‌ अनुशीलन करनेवाले भगवती 
भारतीकी सदा अभिवदना करते हुए हृदयसे कहेंगे-- 
"त्तिलोयहि मडण धम्मह खाणि । सया पणमामि जिणिदहवाणि ॥7 





१ यह भजन गाघीजीकी भजनावलिसें भी सम्रहीत किया गया है । 


विश्वसमस्याएँ और जेनधर्म ३०३ 
विश्वसमस्याएँ ओर जेनघधर्म 


आज यन्त्रवाद (रतेप7०] एऐे०ए००७४७०॥) के फलस्वरूप विद्वमें अनेक 
अघटित घटनाओ और विचिन्न परिस्थितियोका उदय हुआ है । उसके फारण 
उत्पन्न हुई विपत्तियोसे व्यधित अन्त करण विष्वशान्ति तथा अभिवृद्धि निमित्त 
धर्मका द्वार खटखटाता है और कहता है कि हमें उच्च तत्त्वज्ञान और गभीर 
अनुभवपूर्ण दार्शनिक चिन्तनाओवाले धर्मकी अभी उतनी जरूरत नही है, जितनी 
उस विद्याकी, जो कलह, विद्वेप, अशान्ति, उत्पीडन आदि विपत्तियोसे बचाकर 
कल्याणका मार्ग बतावे। जो धर्म मर्दुमशुमभारीकी विशिष्ट वृद्धिफे आधारपर 
अपनी महत्ता और प्रचारकों गौरवका कारण बताते हैं, उनके आराधकोकी 
बहुसख्या होते हुए भी अद्यान्तिका दौरदौरा देख विचारक व्यक्ति उन घममोसे 
प्रकाश पानेकी कामना करता है, जिसकी आघारकिला प्रेम और शाल्ति रही है, 
भौर जिसकी वृद्धिके युग में दुनियाका चरित्र सुवर्णाक्षरोंमें लिखने छायक रहा 
है। ऐसे जिज्ञासु विध्वकी वर्तमान समस्याओंके वारेमे जैनशासनसे प्रकाश प्राप्त 
करना चाहते हैं । मत आवदयक है कि इस सम्बन्धमें जेन तीथंकरोका उज्ज्वल 
मनुभव तथा छिक्षण प्रकाशमें लाया जाय । 


धर्म सर्वांगीण अभ्युदय तथा शान्तिका विश्वास प्रदान करता है, मत मानना 
होगा, कि प्रस्तुत समस्याओंकी गुत्थी सुलझानेकी सामर्थ्य धर्ममें भवश्य विद्यमान 
हैं । इतिहास इस बातको प्रमाणित करता है, कि चन्द्रगुप्त मौर्य सदृश जैन-नरेशो 
के शासनमें प्रजाका जीवन पवित्र था। वह पापसे अलिप्त-प्राय रहती थी । वह 
समृद्धिके शिखरपर समासीन थी । वर्तमान युगमें भी इस वैज्ञानिक धर्मके प्रकाशमें 
जो लोग अपनी जीवनचर्या व्यतीत करते हैं, वे अन्य समाजोकी अपेक्षा अधिक 
समृद्ध, सुखी तथा समुन्नत हैं । यह बात भारत सरकारका रेकार्ड बतायगा, 
जिसके आधारपर एक उत्तरदायी सरकारी कर्मचारीने कहा था कि--'फौजदारी 
का अपराध करनेवालोमें जैनियोकी सख्या प्राय शून्य है । 


आज लोगों तथा राष्ट्रोंका झ्लुकाव स्वार्थपोषणकी झोर एकान्ततया हो गया 
हैं। समर्थकों ही जीनेका अधिकार है, दुर्वलोको मृत्युकी गोदमें सदाके लिए सो 
जाना चाहिये”, यह है इस युगकी भावाज । इसे घ्यानमें रखते हुए शक्ति तथा 
प्रभाव सम्पादनके लिए उचित-अनुचित, कतंव्य-अक्त॑व्यका तनिक भी विवेक 
विना किए बलया उलके द्वारा राष्ट्र कथित उन्‍्नतिकी दौडके लिए तैयारी करते 
हैं। हम ही सबसे भागे रहें, दृसरे चाहे जहाँ जावें, इस प्रतिस्पर्धा (नही नही, 
ईर्ष्यापूर्ण दृष्टि) के कारण उच्च*सिद्धान्तोंकी वे उसी प्रकार घोषणा करते हैं, 
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जैसे पचतत्रका वृद्ध व्याध्र अपनेको बडा भारी अहिसाब्नती बता प्रत्येक पथिकसे 
कहता था- इद सुवर्ण-कद्ूण गृह्मताम्‌' । जिस प्रकार एक गरीब ब्राह्मण व्याप्नके 
स्वरूपको भुला चक्‍करमें आ प्राणोसे हाथ घो बैठा था, वैसे ही उच्च सिद्धातोकी 
घोषणा करने वालोके फन्देमें लोग फेस जाते है, ओर अकथनीय विपत्तियोंको 
उठाते हूं । आश्रितोका शोषण, अपनी श्रेष्ठताका अहकार, घुणा तीत्र प्रतिहिंसा 
की भावना आदि बातें आजके प्रगतिगामी या उनन्‍नतिशील राष्ट्रोके जीवनका 
आधार है। पारस्परिक सच्ची सहानुभूति, सहयोग, सेवा आदि बातें प्राय 
वाचनिक आध्वासनका विषय बन रही हैं। सर्वभक्षी भौतिकवादका अधिक 
विकास होनेके कारण पहले तो इनकी आँखें विज्ञान के चमत्कारके आगे चकाचौंघ 
युकत-सी हो गई थी, किन्तु एक नही, दो महायुद्धोने विज्ञानका उन्नत मस्तक 
तीचा कर दिया । जिस बुद्धिवैभवपर पहले गर्व किया जाता था, आज वह लज्जा 
का कारण बन गई। अणुबम (४८०० 9०77०) नामकी वस्तु इस प्रगतिशील 
विज्ञानकी अदभुत देन है, जिसने अल्पकालमें लाखो जापानियोको स्वाहा कर 
दिया । लाखो बच्चे, स्त्री, असमर्थ पशु, पक्षी, जलचर आदि अमेरिकाकी राजकीय 
महत्त्वाकाक्षाकी पुष्टिकी लालसानिमित्त क्षणभरमें अपना जीवन खो बैठे | कितना 
बडा अन्धेर है | कुछ जननायकोके चित्तको सतुष्ट करनेके लिए अन्य देश अथवा 
राष्ट्रके बच्चो, महिलाओ आदिके जीवनका कोई भी मूल्य नही है । वे क्षणमात्रमें 
मौतके घाट उतार दिये जाते है । यह कृत्य अत्यन्त सम्योके द्वारा सपादित किया 
जाता हैं । 

सम्राट अशोकने अपनी कलिंगविजयमें जब लाखसे ऊपर मनुष्योकी मृत्युका 
भीषण दृद्य देखा, तो उस चण्डाशोककी आत्मामें अनुकम्पाका उदय हुआ । उस 
दिलसे उसने जगत भरमें अहिंसा, प्रेम, सेवा, आदिके उज्ज्वल भाव उत्पन्न करने 
में अपना और अपने विज्ञाल साम्राज्यकी शक्तिका उपयोग किया । अशोकके 
: शिलालेखकी सूचना न० १३ में अपने वशजोंके लिए यह स्वर्ण शिक्षा दी थी- वे 
यह न विचारें कि तलवारसे विजय करना विजय कहलानेके योग्य है । वे उसमें 
नाश और कठोरताके भतिरिक्त और कुछ न देखें । वे धर्मकी विजयको छोडकर 
और किसी प्रकारकी विजयकों सच्ची विजय न समझें। ऐसी विजयका फल 
इहलोक तथा परलोकमें होता है ।” किन्तु आजकी कथा निराली है। होरेशिमा 
द्वीपमें विपुल जनसहार होते हुए भी अमेरिकाकी आँखोका खून नही उतरा और 
न वहाँ पव्चात्तापका ही उदय हुआ । पद्चात्ताप हो भी क्‍यों, किसके लिए ? 
आत्मा है क्‍या चीज ? जबतक श्वास है, तब तक ही जीवन है । जो अपने रंग 
तथा राष्ट्रीयताके हैं, उनका ही जीवन मूल्यवान्‌ है, दूसरोका जीवन तो घासपात 
के समान है । यह तच्वज्ञान कहो, या इस ,चशेके कारण बडे राष्ट्र मानवताके मूल 
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तत्वोका तनिक भी आदर करनेको तैयार नहीं होते। जहाँ तक विवाद 
(५८०४६८) का प्रसंग है, वे मानवता, करुणा, विद्वप्रेमकी ऐसी मोहक चर्चा 
करेंगे, और अपने कामोंमें इतनी नैतिकता दिखावेंगे, कि नीति-विज्ञानके आचार्य 
भी चकित होगे, किन्तु अवसर पडने पर उनका आचरण उनके असली रूपको 
प्रकट कर देता है। रामायणमें वरणित बकराजने पम्पा सरोवरके समीप रामचनद्र- 
जी सदृश महापुरुषको अपने चरित्रके बारे में भ्रमाविष्ट कर दिया था, भौर वे 
उसे परम धामिक सोचने लगे थे। पीछे उनका भ्रम दूर हुआ था, इसी प्रकार 
आधिभौतिक विज्ञानके द्वारा जगत्‌॒की विचित्र अवस्था हुई है | महाकषि अकबरने 
बहुत ठीक कहा है-- 

“इल्मी तरक्कियोसे जबा तो चमक गई। 

लेकिन अमल है इनके फरेबो दगाके साथ ॥” 


प्रख्यात वैज्ञानिक प्रो० एम० पीलाइनने बुटिश एसोसिएशनके समक्ष दिये गये 
अपने एक, भाषणमें यह बात स्वीकार की है, कि यूरोपमें 'उन लोगोका नेतृत्व 
है, जो हमें यह बात सिखलाते हैं, कि केवल भौतिक पदार्थ ही पत्य हैं । इन 
भौतिकवादियोके द्वारा सचालित घाभिक सस्थाओमें भी प्राय क्ृत्रिमता, स्वार्थ- 
पोषण, स्ववर्गका श्रेष्ठत्व-स्थापन, कूटप्रवृत्ति आदि विक्ृतियोका विशेष सदुभाव 
पाया जाता है । वे प्राय अपने सदृष्ा कृत्रिम तथा कृटवृत्तिके धारकोंको उच्चताके 
भासनपर आसीन करते हैं, किन्तु जिनसे यथार्थ प्रकाष्ट प्राप्त होता है, उनको ये 

अन्धकारमें रखते हैं । हे 


यब्त्रवादके विशेष प्रचारके कारण पहलेकी अपेक्षा वस्तुओकी उत्पत्ति अधिक 
विपुल परिमार्णमें हो गईं है, किन्तु फिर भी इस समृद्धिके मध्य गरीबीका कष्ट 
(९०ए९००८ए धाएतें 97059८०7७) बढ़ता ही जाता है। आजकी राजनीतिकी 
ताल ही ऐसी घिचित्र है, कि उसके आगे अपने स्वार्थ तथा मान (?7०४४६6) 
पोषणके सिवाय अन्य नैतिक तत्त्वोका कोई स्थान नही है । हजरत मसीहने जो 
यह बताया हैँ कि “वफाड छठ्पत 48 3 78०, 93288 दी०प 0श०क या, 9प 
फ०ण।तं 90६ पए०० 70 !? 'यह जगत्‌ एक पुलके सदृष् है। उसपर होकर तुम 
चले जाओ, इसपर मकान मत बाघो'--उसे विस्मृत करनेमें ही आजके सम्पन्न 
देश अपनेको कृतार्थ मान रहे हैं। घतसचय करता ही इनका एकमात्र कार्य है । 
घनके द्वारा शान्ति प्राप्त'करना असम्भव है । महषि गुणभव्न कहते हैं-- 


... '#रे घनेन्धनसभार प्क्षिप्याशांहुताशने । 
ज्वलन्त मन्यते भ्रान्त, शान्त सघुक्षणे क्षण ॥ 
हा थ ्र ) “्अत्सानुशासन ८फ्‌ 
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अरे भाई, आशा-अग्निमें धनरूपी ईन्धन डालकर जलनेके क्षणमें प्रदीप्त 
देखते हुए भ्रमवद्य तुम उसे धान्त हुआ समक्षते हो । 


भगवान्‌ कुन्धुनाथने चक्रवर्तीके महान्‌ साम्राज्यका परित्याग किया था, और 
वे विपय-सुखसे विमुख हुए थे। इस विपयमे स्वामी समन्तभद्र बडी महत्त्वपूर्ण 
बात बताते हैँ--- 


“तृष्णाचिष परिदहुन्ति न श्वान्तिरासा- 
मिप्टेन्द्रियर्थंविभवे. परिवृद्धिरेव । 
स्थित्येवः कायपरितापहरं. निमित्त- 
मित्यात्मवान्विषयसोख्यप राड्मुखो5भूत्‌ ॥ 
--वृ० स्वयम्मू० ८२। 

“तृष्णाग्नि जीवोको सदा जलाती है। इन्द्रियोके प्रिय भोगोंके द्वारा इन 
ज्वालाओकी शान्ति न होकर वृद्धि होती है। यह वात कुन्थुनाथ स्वामीने 
अनुभव हारा निश्चित की, तव उन्होने शरीरके सतापका निवारण करनेमें 
नि्ित्त रूप विपय-सुखोके प्रति विमुखवृत्ति अगीकार की, कारण वे आत्मवान्‌ 
थे ।” आजके अध्यात्म दृष्टि शून्य देश भोग और विषयोंकी आराघना करनेमें 
मग्न हैं । इसकी पूर्तिके निमित्त उन्हें कोई भी पाप या अनर्थ करनेमें तनिक भी 
सकोच नही होता । अपने और अपनोके भारामके लिए वे सारे ससारको भी 
दु खके ज्वालामुखीमे भस्म होते देखकर आनन्दित रह सकते है । वे यह नही 
सोचते कि इस अन्घाराधघनाका परिणाम कभी भी सुखद नही हुआ है । आात्माको 
सस्कृत बनाना (8०0 (०४०7८) उन्हें पसन्द नहीं हैं। उन्हें इसके लिए 
भवकाद् नही है । स्व० रवीद्धनाथ ठाकुरने एक अमेरिकन से कहा था भाप 
लोगोके पास अवकाश्ट नही हैं । कदाचित्‌ है भी, तो आप उसका उचित उपयोग 
करना नही जानते । अपने जीवनकी दौडमें तुम इस बातकों सोचनेके लिए तनिक 
भी नही रुकते कि, तुम कहाँ और किस लिए जा रहे हो। इसका यह फल 
निकला, कि तुम्हारी उस सत्यदर्शनकी शक्ति चली गई ।” 

कारलाईर जैसा विद्वान्‌ कहता है “67०७ ६४95०४”-.अपनी आत्माको 
जानो 'के स्थानमें अब यह बात सीखो 'ऋणा०छ पाए एणएफ गत १0 ॥7-- 
] रिजाविशाबाब 498ण6 बाते 00 ॥6, एणा /ैगद7०9॥5 ॥29ए6 ॥0 

]शशार, ०वा ए०प 876, एण [चदाएग़ प्र 07 ६0 ए58 ॥ वा 6 

परञ र्ण एणफः ॥ए65, एणप 90 गरण 5809 00 ०णार्मवेक्, छ्रोश्ा8 एणप ध8 

एप्रगागाएु [0 ॥07 शा ॥5 7 थी 60 7॥6 उछछप 49 पी ए0प 2ए4 

]05६ धाढ शग्वणा णी ए6 ्रिदाया्दों ? 

- व ]्भाव65 छि556 श॥नि]043 ७ट 75 फंद्वा5 9 473 
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अपने कामको जानो और उसे पूरा करो । अध्यात्मवादी यह कभी नहीं कहता 
कि अपने क्त॑व्यपालनमें प्रमाद करों । उसका यह कथन अवश्य है, कि शरीरके 
साथ आत्माकी भी सुधि लेते रहो । स्वामी (आत्मा) की चिन्ता न कर सेवक 
(छरीर) की गुलामीमें ही अपनी शक्तिका व्यय करना उचित नही हैं। अधिक 
कार्यव्यस्त ज्यक्तिसे शान्त भावसे पूछो कि इस जबरदस्त दौडधृपको कब तक 
करोगे ? शान्ति पूर्वक जीवन क्यो नहीं बिताते ? तो वह कहेगा, मुझे इसमें ही 
आनन्द भालूम पडता है। हाँ, यदि वह व्यक्ति अन्त निरीक्षण (70705- 
7८८४७०7॥) का अभ्यास रखे, तो वह यह स्वीकार करेगा, कि कोल्हूके बैलके 
समान जीवन विवेकी मानवके लिए गौरवकी वस्तु नहीं कहा जा सकता । 

गान्धीजीने अमेरिकाको एक महत्त्वपूर्ण सन्देश दिया था --“वह (अमेरिका) 
घनको उसके सिहासन या तख्तसे हटाकर ईइवरके लिए थोडी जगह खाली 
करे ।” गान्धीजीने यह भी कहा,--'मेरा खयाल है कि अमेरिकाका भविष्य 
उजला हैं । लेकिन अगर वह धनकी ही पूजा करता रहा, तो उसका भविष्य 
काला हैं ।” उनका यह्‌ वाक्य कितना सुन्दर है, “लोग चाहे जो कहँ,, घन 
आखिर तक किसीका सगा नही रहा । वह हमेशा बेवफा (वेईमान) दोल्त साबित 
हुआ है --(हरिजन-सेवक १०-११-४६, ३९९) 

विश्वशान्ति-स्थापनके विपयमें गभीर विचार करते हुए बेरिस्टर चपत- 
रायजीने अपनी पुस्तक “0० ठव०्यह्व० ण घल्र८४77” (?, 57) में लिखा है, 
कि वास्तविक शान्तिकी कामना करनेवाले जिनशासनमक्त तथा अन्य अल्प 
व्यक्षित हैं । शान्तिभग करनेवाले अपरिमित सख्या वाले हैं । उनमेंसे एक वर्ग 
(१) उन घर्मान्धों (?४7०८४०८४) का है, जो सोचते हैं कि अपने रकक्‍तपातपूर्ण 
कार्यो द्वारा अपने ईद्वरकी प्रसन्‍्नताको प्राप्त करेंगे, और ईष्वरसे क्षमा भी प्राप्त 
कर लेंगे । उस ईएवरसे बढे-बडे पुरस्कार पानेकी इन भकक्‍तोको आशा है । 
साम्प्रदायिक विद्वेप प्रज्वलित करनेवाले तथा भमानुषिक क्ृत्यो द्वारा इस भूतलपर 
नारकीय दृद्य उपस्थित करनेवाले इन मजहबी दीवानोके द्वारा विद्वमें यथार्थ 
ऐक्य तथा शान्तिका दर्शन दुर्लभ वन जाता है । इनके सिवाय दूसरा वर्ग (२) 
शिकारीको भावना (प्लण्7(८7४ 897४) के नष्षेमें चूर है । वे दुसरोकी सपत्ति 
या भूमि-रक्षणमें सहायता इसी आधारपर देते हूँ, कि तुम यह स्वीकार करो कि 
बल ही सच्चा है (४89६ 78 77870) । तुम उनको बलछाली स्वीकार करो | 
उनकी घारणा हैं कि ससारमें दुर्वल मनुष्योका सहार करके ही वे योग्य 
बनते हैं । 
।. शान्तिके उपासकोकी सख्याया प्रमाव इतना अल्प हैं, कि वे आजके 
कूटनीतिज्ञोंके छल-प्रपचके विरुद्ध कुछ भी महृत्त्वपूर्ण क्वा्य नही कर सकते । घन 
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और सत्ताके वलपर सत्यका द्वार प्रायः अवरुद्ध रहा करता है। वे सत्तावीश 
शिकारीकी मनोभावनावाले कही भी जाते हैँ और दूसरोंकी दुर्वलताओसे लाभ 
उठा प्रजातन्श् जनतन्त्र, साम्राज्यवाद, साम्यवाद भादि मोहक सिद्धान्तोके 
नामपर स्वार्थ पोषण करते हैं ऐसी व्याप्रवृत्तिवाले राष्ट्रों या उनके नेताओंके 
कारण विश्वशान्तिपरिपद्‌ ॥,८४९५८ ० 'ए०४०॥४ प्राय. विनोदजनक ही रही । 
बढे-बढें सम्मेलन पवित्र उद्देश्योके सरक्षण तथा बृहत्‌ मानवजातिमें बन्धुत्व 
स्थापनार्थ किये जाते हैं, किन्तु शिकारीभावना-समन्वित प्रमुख पुरुषोके प्रभाववश् 
मधेके रस्सी बेंटने और बकरी द्वारा बेंटी रस्सीके चरे जाने जैसो समस्या हुभा 
करती है । 
पद्दिचमम्मं विज्ञानने ईइवरके अस्तित्वको माननेमें अस्वीकृति व्यक्त की, जड- 
तत््वको ही सब कुछ बताया, इस शिक्षणके कारण वहाँ घामिक द्वन्ददों की तो 
समाप्ति हो गई, किन्तु धर्मान्धताके अन्त होनेका यह परिणाम नही हुआ, कि 
विशुद्ध घामिक दृष्टिवाले सत्पुरुषोका विकास हुआ हो । विश्वविद्यालयोकी दिक्षाने 
ऐसे अनाध्यात्मिक व्यक्तियोकी नवीन सृष्टि की, जो अपना सानद अस्तित्व तथा 
समृद्धिको चाहते है । इसमें वाघा भाती हो, तो उसे निवारण करनेके लिए वे 
कितने भी मनुष्योको यममन्दिरमें भेजनेको तैयार हैं । पशुओको तो वे वेजवान 
होनेके कारण बेजान मानते है । वास्तव दृष्टिसे देखा जाय, तो आत्मतत्त्व अवि- 
नाशो हैँ । इससे भादर्श की रक्षा करते हुए मृत्युके मुखमें प्रवेश करना कोई बुरा 
नही है । सोमदेवसूरि कहते हैं-- 
“कण्ठगतैरपि प्रार्णनाशुभ कर्म समाचरणोयं कुशलमतिभि ॥” 
>ती वा० ३७, २० । 
उत्कृष्ट बुद्धिवाले व्यक्तियोको कण्ठगत प्राण होनेपर भी निन्‍्दनीय कार्य 
नही करना चाहिए । 
यह है भारतीय पवित्र आदर्श । जडवादी प्राणरक्षाके तामपर जगत्‌ भरके 
सहारको उद्यत होता है, तो आदर्शवादी आध्यात्मिक अपने ध्येयकी रक्षार्थ 
जीवनका भी मोह नही करता है। भोगासक्त ससारको मर्हष कुन्दकुन्दकी 
चेतावनी ध्यानमे रखनी चाहिए ! 
“एक्को करेदि पाव विसयणिमित्तेण तिव्वलोहेण । 
णिरयतिरियेसु जीवो तस्स फल भुजदे एक्को ॥१५॥ 
-बारहअगुवेबखा । 
यह जीव, पाच इन्द्रियोके विषयोंके अधीन हो तीन्न लालसापूर्वक पापोको 
मक्केला करता हैं और 'अकेला' ही उनका फल भोगता है । 
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महाकवि वाल्मीकि अपने जीवनके पूर्व भागमें महान्‌ लुटेरा,डाकू था। एक 
बार उसकी दृष्टिमें उपरोक्त तत्त्व लाया गया, कि तुम्हारा डफैतीसे प्राप्त घन 
सब कुटुम्बी सानन्‍द उपभोग करते हैँ, किन्तु वे इस पापमें भागीदार नही होगे, 
फल तुम्हें ही अकेले भोगना पडेगा । वाल्मीकि ने अपने कुटुम्बमें जाकर परीक्षण 
किया, तो उसे ज्ञात हुआ, कि पापका बँटवारा करनेको माल उडानेवाले कुटुम्बी 
लोग तैयार नही हैं । इसने डाकू वाल्मीकिके हृदय-चक्षु खोल दिए और उसने 
डाकूका जीवन छोडकर ऐसी सुन्दर जिन्दगी वता ली, कि अवतक जगत्‌ रामा- 
यणके रचयिताके रूपमें उस महाकविको स्मरण करता है । 


इस युगके साम्राज्यवादी, डिक्टेटर अथवा भिन्‍न-भिन्‍न राजनैतिक विचार- 
घारा वालोको भी यह नग्न सत्य हृदयगम करना चाहिए, कि आज परिस्थिति 
अथवा विदयोेप साधनवश उनके हाथमें सत्ता है, वल हैं और इससे वे मनमाने 
रूपमें शिकारोंके समान दीन-हीन, अशिक्षित अथवा असम्य कहे जानेवाले 
मनुष्योकी स्वतत्र॒ताका अपहरण करें, उनका घन अपहरण करें ,तथा उनकी 
सस्क्ृतिको चौपट करें, किन्तु इन अनर्थोका दुष्परिणाम भोगना ही पडेंगा। 
प्रकृतिका यह अवाधित नियम, 88 ए०प 5०0७, 50 7०० 7०४.०--जैसा बोओ, 
तैसा काटो' इस विपयमें तनिक भी रियायत न करेगा । कथित ईर्वरका हस्तक्षेप 
भी पापपद्धूसे न बचावेगा । 


वैज्ञानिक धर्म तो यही शिक्षा देता है, कि अपने भाग्यनिर्माणकी शक्ति 
तुम्हारे ही हाथमें हैं, अन्यका विदवास करना भ्रमपूर्ण हैं । अभी तो राजनैतिक 
जगत्‌के विघातागण अपने आपको साख्यक्रे पु्ष समान पवित्र समझते हैं और 
यह भी सोचते हैं, कि अपने राष्ट्रहितके लिए जो कुछ भी कार्य करते हैं वह 
दोप उनसे लिप्त नही होता । जैसे प्रकृतिका किया गया समस्त कार्य पुरुषको 
वाघा नही पहुँचाता । यह महान्‌ अ्रमजाल हैं। कत्तृ त्व और भोक्तृत्व पृथक्‌- 
पृथक नही है । कारण भुविति-क्रियाकत्तु त्व ही तो भोकतृत्व है। जगतुका अनुभव 
भी इस बातका समर्थन करता है । 


जैनशासन सवको पुरुषार्थ ओर आत्मनिर्भरताकी पवित्र शिक्षा देता हुआ 
समक्षाता है, कि यदि तुमने दूसरोके साथ न्याय तथा उचित व्यवहार किया, 
तो इस पुण्याचरणसे तुम्हें विशेष शान्ति तथा आनन्द प्राप्त होगा | यदि तुमने 
दूसरोंके न्‍्यायोचित स्वत्वोंका अपहरण किया, प्रभुताके मदमें आकर असमर्थोंको 
पादाक्तान्त किया, तो तुम्हारा आगामी जीवन विपत्ति की घटासे घिरा हुआ 
रहेगा । इस आत्मनिर्भरताकी शिक्षाका प्रचार होना आवदयक हैं । यदि प्रभुताके 
मद-मत्त व्यक्तिकी समझमें यह आ गया, कि पशु-जगत॒के नियमोका हमें स्वागत 
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नही करना चाहिए तो कल्याणका मार्ग प्रारभ हो जायगा । ज्ञानवान्‌ मानवका 
फत्तंग्य है कि वह अपने जीवनकी चिन्तनाके साथ अपने असमर्थ अथवा अज्ञानी 
वन्धुओको विना किसी भेद-भावके समुन्नत करनेका प्रयत्त करे । चालाकी, छल 
और प्रपच करनेवाला स्वय अपनो आत्माको धोखा देता है । अन्य धर्मगुरुओंके 
समान जैनशासन इतना ही उपदेश देकर कृतकृत्य नही बनता हैं कि तुम्हें 
दूसरोका उपकार करना चाहिए । बुरे कामका फल अच्छा नही होगा ।' जैनघर्म 
विज्ञान ($0०॥००) हैं, तब उसमें प्रत्येक बातका स्पष्ट तथा सुन्यवस्थित वर्णन 
जब हैं| उसमें यह भी बताया है, कौनसे कार्य बुरे है, उनसे बचनेका क्‍या 
उपाय हैं भादि । 
सत्य, शील, अस्तेयता, कल्प परिग्रह प्रेम । 
विश्व श्ाति वीजये इन बिन कुशल न क्षेम ॥ 

आज जो परदिचिममें घनकी पूजा ( 'शव्चाया07-७४07श9 ) हो रही है, 
उसके स्थानमें वहां करुणा, सत्य, परिमित परिग्रहवृत्ति, अचौर्य, ब्रह्मचर्यकी आरा- 
घना होनी चाहिए । विद्याघन जैसे देनेसे बढ़ता है, इसे लेनेवाला और देनेवाला 
भानन्दका अनुभव करता है, इसी प्रकार करुणा और प्रेमका प्रसाद है । करणाकी 
छायामें सव जीव आनन्दित होते हैं । दूसरे प्राणीको मारकर मास खाना, श्षिकार, 
खेलना आदि करुणाके विधातक हैं। मासाहार तो महापाप हैं। मासाहारीकी 
करुणा या भहिसा ऐसी ही मनोरजक हैँ, जैसे अन्धकारसे उज्ज्वल प्रकाश की 
प्रादर्भति होना । जब तक बडे राष्ट्र या उनके भाग्यविधाता मास-भक्षण, शिकार 
मद्यपान, व्यभिचार, आदि विक्ृतियोंसे अपनी और अपने देशकी रक्षा नही 
करते, तब तक उज्ज्वल भविष्यकी कल्पना करना कठिन है । हिंसादि पापोमें 
निमसन व्यक्ति दूसरोके दु खोंके निवारणकी सच्ची बात नहीं सोच पाता ।* 
असात्त्विक आह्ारपान से पशुताका विकास होता है सुखका सिन्धु वहाँ ही दिखाई 
पडता है, जहाँ करुणाकी मन्दाकिनी वहा करती है । 

कोई व्यवित तर्क कर सकता है कि आजके युगमें उपरोक्त नैतिकताके 
विकासकी चर्चा व्यर्थ है, कारण उसका पालन होना असम्भव है । ऐसी बातके 
समाधानमें हम यह बताना चाहते हैं, कि यदि कुछ समर्थ व्यक्तित अपने अन्त-- 
करणमें पवित्र भावोके प्रसारकी गहरी प्रेरणा प्राप्त कर लें, तो असम्भव भी 
सम्भव हो सकता हैं । भकेले गान्धीजीने अपनी अन्तरात्माकी आवाजके अनुसार 
देशमें अहिंसात्मक उपायसे राजनैतिक जागरणका कार्य उठाया था, भाज स्वतत्र 


१ प्रदीपो मक्ष्यते ध्वान्त कज्जल च प्रसूयते। 
यादृश भक््यते द्यन्‍्न तादुशी जायते मति ।॥ 
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भारतवर्ष तथा विषव भी यह अनुभव करता है, कि उस व्यव्तिने देशमें कितनी 
शवित और चेतना उत्पन्न फी | आवश्यकता है जीवन उत्सर्ग करनेवाले सच्चे, 
सहृदय, विचारणशील सत्पुरुषों की । पविन्न जीवनके प्रभावसे पश्ु-जगत्‌में भी 


नैसगिक क्रूरता आदि नही रहने पाती, तब तो यहाँ मनुष्योके उद्धारकी बात है, 
जो असभव नही कही जा सकती । 


आज जो दुनियामें रगभेद, राष्ट्रमेद आदिकृत विषपमताओका उदय है, वह 
अल्पकालमें दूर हो सकता है, यदि समर्थ मानवससारमें ऋषिवर उमास्थामीकी 
इस शिक्षाका प्रसार हो सके | पूँजीवादकी समस्या भी सुलक्ष सकती है, यदि 
सम्पत्तिणालियोंके हृदयमें यह बात जम जाय कि--'बह्ारम्भपरिप्रहर्ध नार- 
कस्पायुष '--बहुत आरम्भ और परिग्रहके कारण नरकका" जीवन मिलता है ४ 
इससे अर्थतों ही भगवान्‌ मान भजन करनेवालोकों अपना भविष्य ज्ञात कर 
जीवन-परिवरतंनकी वात हृदयमें उदित होगी | “अल्पारम्भपरिग्रहत्व मानुषत्य'” 
--थोडा आरम्म और थोडा परिग्रह मनुष्यायुका कारण है ।” छल प्रपचके 
जगत्‌में निरल्तर विचरण करनेवाले राजनीतिज्ञोको आचार्य बताते हैं--''माषा 
तैर्गग्योनस्प”-- भमायाचारके द्वारा पशुका जीवन प्राप्त होता है ।” कूटनीतिज्ञ 
अपने पड़्यन्त्रों को बहुत छिपाया करते हैँ, इस भादतके फलस्वरूप पशु-जीवन 
मिलता है, जहा जीव अपने दु ख-सुखके भावोंको वाणीके द्वारा व्यक्त करनेमें 
असमर्थ होता हैं। इतनी अधिक छिपानेकी शक्ति बढती है । 

पविद्राचरण, जितेन्द्रियता, सयम (8०6 (४07५००!]) के द्वारा सुरत्वकी 
उपलब्धि होती है । आचार्य उम्रास्थामीके कथनसे यह स्पष्ट होता है, कि आज 
पाप-पकमें निमर्न प्राणी अपनी अमर आत्माको नीच पर्यायमें ले जाता है, जहाँ 
दुख ही दुख है। आज जो वर्गकी श्रेष्ठता, (0४०८-७प०.७०7०६०) अथवा 
रगभेद (0००८० 07557०४००) की ओटमें अभिमान गौर घृणाके बीज दिखते 
हैं, उसका फल सूत्रकार बताते हैं--- 


“परात्मनिन्दाप्रशसे सदसद्गुणोच्छादनोद्भावने च नीचेगेत्रस्य ॥” 
| -त० सुृ० ६१२५ 
दूसरेकी निन्‍दा, अपनी प्रशसा करना, दूसरेके विद्यमान गुणोको ढाकना 


भौर अपने झूठे ग्रुणोंका प्रकट करना इन कार्योके द्वारा यह जीव निन्‍दनीय तथा 
तिरस्कारपूर्ण अवस्थाको प्राप्त करता है । 


भआाज जो अनेक राष्ट्रोमें घृणा, जातिगत अहकार आदि विकार समा गये हैँ 
ब्रे उन राष्ट्रोका इतना भीषण विनाश करेंगे, जितना छाखो अणुबमका प्रयोग भी 


१ आरंभ! हिसन कार्यको कहते हैं । 'परिग्रह' समत्वभावको कहते 'हूँ । 
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नही फरेगा। बात्मगत दोपोके द्वारा जीव इतसे गहरे पतनके गत॑में गिरता हैं, 
कि जहांसे पिकासका मार्ग क्री गणन।तीत गगुलफ छिए रुक जाता है । 

गत्ताधीदय सफउताओे मर्मे मरते हो बालथित व्यत्तियों और देशोको अपने 
मनके अनुगार नाता है, उन्हें कप्ट पहुंचता है। उनका चिस्स्यायी नैतिक 
पतन हो, के उद्दृश्गपे पट उन्हे पापपूर्ण अ्यमनोमे पोसाता हूँ भौर कहता हँ फ्रि 
हैग गया फरे, उन्होंने स्वंय पापोकों ब्मलित फ्िसा है । ऐसे घृ्तोंफ चरिश्रपर 
सोमवेयसरि प्रफाण डाएसे हुए कहने ए-- 

/स्वव्यसनतपंणाय धूतेदु गीहितवृत्तय क्रियन्ते श्रीमन्त ॥ 
“गी० बा० ३े८, २० 

'धर्त छोग भपनी ध्ापनिके निवारणा् श्रीमानोफ़ों परापमार्गमें आसतल 
फराते है । किसी राष्ट्रकों दीन हीस दु सी बना णोपणनी ति द्वारा विपय-विला- 
शिताम मस्त होने साछोकों गह सृस प्रकाश प्रदान करता है, कि दुमरोफ़ो दु सी 
फरनेरी, घोकाकुल फरनेसे तथा उनमे प्राणघात आदिस यह जीव अपने लिए 
पिपत्तिका बीज बोता हं-- 

“दु सशोकतापाक्रन्दतव व परिदेवनान्यात्मपरोभयस्वानान्यसद्दे चस्प 
न्त० सू० ६, ११॥। 

“दुष्प्रणीतोी हि दण्ड, कामक्रोघाभ्यामज्ञानाह्मा सर्वविद्वेष करोति ॥7६॥६०४। 

'फकाम, क्रोप अथवा सज्ञानवश दण्ठका अनुचित प्रयोग सर्वश्न विद्वेषके 
भावोको उत्पन्न करता है। 

जहाँ परस्पर यदुभावना, सहानुभूति, सच्चा प्रेमका निर्शर न बहु, वहाँ तो 
एक प्रकारसे नरकका राज्य समयना चाहिए । समाज या राष्ट्रके भाग्यविधाताका 
पर्तव्य हैं कि बह जनताकी अधोमुसी वृत्तियोपर निमश्रण रसे और उसमें सद्‌- 
भावनाओोका प्रकाश फैछावे । तथा मेंघमालाके समान अमृतवर्पा करके इस 
भूतलको सर्वप्रकारस सपन्‍न और समृद्ध करें । शोपणमे प्रवीण वर्गको सोचना 
चाहिए कि इस अल्पस्थायी मनुष्य जीवनमें अधिक घनकी तृष्णा द्वारा हमारा 
कल्याण नही है, कारण मरनेके वाद कुछ भी साथ नहीं जाता । अत अपने 
आश्रितजनोकी कमसे कम जीवनकी आवश्यक सामग्री अवश्य प्राप्त कराना 
चाहिए। सच्चा आनन्द फ्ेवल अपना पेट भरनेमे नही है, वल्कि अपने आश्रित 
सभी लोग सुद्ची हो, भौर उन्हें कोई कष्ट नही है, ऐसी स्थिति उत्पन्न करनेमें 
है । जैनशास्त्रकारोने कहा हैँ, जो गृहस्थ दान नही देता है, उसका घर श्मशान 
तुल्य है । यदि शक्तित त्याय (दान) का तत्त्व घनिकोके अन्त करणमें प्रतिष्ठित 
हो जाय, तो अर्थवान्‌ भौर अर्थविहीनोका सघर्ष दूर होकर मधुर सम्बन्धोकी 
स्थापना हो सकती है । 


विष्वसमस्याएँ और जैनधर्म ११३ 


इस जीवनसप्राममें सदा अपराजित जीवन रहे, इसलिए योग्य गृहस्थ उन 
वीरोकी फुछ समय तक एक चित्त हो, चदना तथा गुणानुचितन करता है, 
जिन्होने भीतिक दुर्वहताओपर विजय प्राप्त की है, साथ ही काम, क्रोध, लोभ, 
मान, मोहादि र्पुओको भी पराजित किया हैँ। इस आदर्शकी आराधनासे 
आत्मा व्यामुग्ध नही बनता है । दान देनेसे सहानुभूति तथा सहयोगका सच्चा 
भाव सजग रह समाजकों मगलमय बनाता है। तोत् स्वार्थभावना पतनकी भोर 
प्रेरणा करती है । हृदयमें यदि प्राणीमात्रके प्रति “समता सर्वभूतेषु' की भावना 
प्रतिष्ठित हो जाय, तो आन्तरिक साम्यकी मवस्थितिमें बलपूर्वक स्थापित किये 
गये कृत्रिम साम्यवादकी ओर कौन झुकेगा ? आजके युगमें सहयोग, परस्पर 
सहायता, सहानुभूति, ऐक्य, उदारता, प्रेम, प्रामाणिकता, सतोष, स्पष्ठवादिता, 
निर्भकता, स्वस्श्रीसन्‍्तोप, सयम सदृश् संदृगुणोकी यदि अभिवृद्धि हो जाय, तो 
विश्वमें बहुतसे विपमता तथा विपाद उत्पन्‍न्त करनेवाले विवादोका अवसान हुए 
विना न रहें । राज्य शासनकी कोई भी पद्धति हो, उसके भीतर यदि पूर्वोक्‍्त 
प्रवुत्तिका पोषण होता है, तो वह श्रेष्ठ है। शासन पद्धति साध्य नही, साधन 
है । साध्य है शान्ति, समृद्धि तथा मनुष्य जीवनकी सफलता | उन्‍्नतिके लिए 
विविध घर्मग्रन्थ अहिसा, सत्य, शील आदिका उल्लेख मात्र करते हैं, किन्तु वे 
यह स्पष्टतया नही बताते, कि इन सिद्धान्तोका सम्यक्‌ परिपालन किस प्रकार 
सम्भव हैं ? 


जैनशासनमें इस वातका पूर्णतया स्पष्ट विवेचन किया गया है, कि 
अहिसा, सत्य, अचौर्य , ब्रह्मचर्य तथा अपरिग्रह वृत्तिका पोषण करनेकी र्या 
किस प्रकार हैं और किस प्रकारकी प्रवृत्तिसि इसका विनाश होता है । गृहस्थ 
अवस्थामें कमसे कम कितनी प्रवृत्ति करे और किस क्रमिक विकासपूर्ण पद्धतिसे 
आगे बढे ? महान्‌ साधक श्रमणके पदको प्राप्त कर कैसे घर्या करे ? जैन आचार 
ग्रन्थोमें इस विषयपर विज्ञद विवेचन किया गया है। उदाहरणार्थ अपरिग्रह 
ब्रतको देखिये । साधारण गृहस्थका कर्तव्य हैँ कि अपनी आवश्यकतानुसार 
धनघान्य, बर्तन, वस्त्र, मकानादिकी मर्यादा बाँघकर छोष पदार्थोके प्रति किसी 
प्रकारका ममत्व या तृष्णा न करे। उसका ममत्व मर्यादित पदार्थों तक ही 
सीमित हो जाता है । इस ब्रतको निर्दोष पालनेके लिए पाँच अतीचारो-दोषो 
का त्याग आवश्यक है । इस विषयके महत्त्वपूर्ण ग्रथ रत्नकरडश्रावकाचारमें 
स्वासी समन्‍्तभद्र कहते है- 


“अतिवाहनातिसग्रहविस्मपलोभातिभा रवह॒नाति । 
प्रिमितपरिस्रहस्य च विक्षेपा पव्च कथ्यन्ते ॥-६२ 


३१४ जैनशासन 


प्रयोजतनसे अधिक सवारी रखना, आवश्यक पदार्थोका अधिक सग्रह करना, 
दुसरेके वैभवको देखकर विस्मय धारण करना । इससे यह व्यक्त होता हैं, कि 
घन दोलतके प्रति तुम्हारे हृदयमें मोह है । बहुत लोभ करना, बहुत भार लादना 
ये पाँच अतीचार-दोष परिग्रहपरिमाणब्रतके कहे गये है । 

इस परिग्रहपरिमाणब्नतके स्वरूपमें यह वताया है कि अप्रनी आवश्यकता 
तथा मनोवृत्तिके अनुसार घन, धान्यादिकी मर्यादा बाघ हेनेसे चित्त लालचके 


रोगसे मुक्त हो जाता हैं। मर्यादाके बाहरकी सपत्तिके बारेमें “ततोड़पिकेष 
नित्पुहता' का भाव रखना आवश्यक कहा है । 


अहिसाके विषयमें वताया है कि वह प्राथमिक साधक यह प्रतिज्ञा करे कि 
मैं सकल्‍प पूर्वक मनसा, वाचा, कर्मणां, कृत, कारित, अनुमोदना द्वारा किसी भो 
त्रस जीव (770०976 ८८४/४7८) का प्राणघात न करूँगा, तब उसे स्थूल हिसाका 
त्यागी कहेंगे । इस परिभाषासे मास भक्ष ग, शिकार खेलना आदिका त्याग इस 
अहिंसकके लिए अनिवार्य है। उसक॑ पच अतीचार इस प्रकार कहे गये है, १ 
अग्रोको छेदना, २ दुर्भावपूर्वक बाधना, ३ पीडा देना, ४ बहुत बोझा लादना, ५ 
आहार देनेमें त्रुटि करना या आहार न देना। इनके त्याग द्वारा भहिंसात्मक 
दृष्टिका पोषण होता है । रत्नकरडश्रावकाचार, सागारघर्मामृत आदि ग्रन्थोंसे यह 
विषय स्पष्ठतया तथा व्यवस्थित रूपसे समझा जा सकता है । इस विषयका 
प्रतिपादन पूर्णतया मनोवैज्ञानिक है । ज॑नियोमें जो अहिसात्मक वृत्तिका यथाह्मविति 
पालन है, उसका कारण वैज्ञानिक शैलीसे प्रकाश डालनेवाले सत्साहित्यका 
स्वाध्याय, प्रभाव तथा प्रचार हैं । 


इन भहिंसा आदि ब्रतोंके श्रेष्ठ आराधक दिगम्बर जैन महामुनि आचार्य 

श्री शान्तिसागर महाराजसे मैंने एक बार पूछा था--“महाराज, इस युगम्में 
उल्नति तथा शान्तिका उपाय क्या है ?” आचार्य महाराजने जो समाधाव किया 
था, यथार्थमें विद्वकी विकट समस्याओका सरल सुधार उसीमें निहित है । 
महाराजने कहा--''बिना पाप और पापबुद्धिका त्याग किये, न व्यक्तिका सुधार 
हो सकता है, न समाजका, न राष्ट्रका, और न विश्वका । जिस जिस जीवने 
हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील तथा अधिक तृष्णाका यथाह्वक्ति परित्याग किया हैं, 
उसका उतना कल्याण हुआ है । जिन्होने हिसादि पापोकी ओर प्रवृत्ति की है, दे 
दु खी हुए है ।” वास्तवमें जगत्‌का सच्चा कल्याण आचार्य महाराजके कथना- 
नुसार “पाप तथा पापबुद्धिके परित्यागमें हैं ।/” महृषि कुन्दकुन्दका कितना पवित्र 
उपदेश हैँ- 

“जिणवयणमोसहमिण विसयसुहृविरेयर्ण अमियभूय । 

जरमरणवाहिहरण खयकरण सब्वदुक्खाण ॥”/-दर्शनप्राभृत 


विश्वसमस्याएँ ओर णैनघम्म ३१५ 


जिन भगवानूकी वाणी परमौपधि रूप हैं। यह विपय-सुखका त्याग कराती 
है । यह अमृत रूप हैं। जरा-मरण व्याधिको दूर करती है तथा सर्व दु खोका 
क्षय करती है ।! 


यह जिनेन्द्र वाणी विदवकी सपत्ति हैं । प्रत्येक व्यक्तिको यह अधिकार है, 
कि इस अभयप्रद अमृतवर्धषिणी जिनवाणीके रसास्वादन द्वारा अपने जीवन्को 
मगलमय बनावे । यह वीतरागका शासन पहले समस्त भारतमे वन्दनीय था। 
यह राष्ट्रधर्म रह चुका है। साप्रदायिक सकटो तथा घर्मान्धोके लोमहर्पण करनेवाले 
भत्याचारोके' कारण इक्षके आराघकोकी सख्या कम हुई | इन भअत्याचारोके कारण 
भौर स्वरूपपर प्रकाश डालना आवश्यक नहीं प्रतीत होता । 


आज विज्ञान प्रभाकरक प्रकाशके कारण जो साप्रदायिकताका अन्धकार न्यून 
हुआ है, उससे एस पवित्र विद्याके प्रसारकी पृण भनुकूलता प्रतीत होती है । 
जिनवाणीकी महत्ताको हृदयगम करनेवाले व्यक्तियोका कर्तव्य है कि इस आत्मो- 
द्वारक तत्त्वज्ञानके रसास्वादन द्वारा अपने जीवनको प्रभावित" करें, और जगत॒को 
भी इस ओर आकपित करें, ताकि सभी लोग अपना सच्चा कल्याण कर सकें । 
इस कार्यमें निराशाके लिए स्थान नही हैं। सतकार्योका प्रयत्न सतत चलता 
रहना चाहिए। जितने जीवोको सम्यकृज्ञानकी ज्योति प्राप्ति होगी, उतना ही 
महान्‌ लाभ हैं। कम से कम “श्रेय यत्मवत्तो&स्त्येच”-प्रयत्न करनेवालोका तो 
मवध्य कल्याण है । हमें सगठित होकर ससारके प्रागणमें यह कहना चाहिए-- 


जिनवाणी सुधा-सम जानिके नित पीजो घीधारी । 


१ माधघचरितम्‌, वशताया शैगरएतुपएथा५, 82]९00708 (९०७९७) [ध्ायशा। 
छा प्रणण 098वाथएए 5 ] शप्रगाएढह, जिया लाइफ पाता&, 
आदि पुस्तकोंसे इस बातका परिज्ञान हो सकता है। 

२ “आत्मा प्रभावतीय रत्लत्रयतेजसा सततमेव । 
दानतपोजिनपूजाविद्यातिशयैश्व जिनधर्म ॥/”--पु० सि० इलोक ३० | 

--रत्नत्रयके तेज द्वारा अपनी आत्माको प्रभावित करे तथा दान, 
तपछचर्या, जिनेन्द्रदेवकी पूजा एवं विद्याकी लोकोत्तरताके द्वारा जिनशासनके 
प्रभावको जगत्‌मे फैलावे । 


३१४ जैनशासन 


प्रयोजनसे अधिक सवारी रखना, आवद्यक पदार्थोका अधिक सम्नह करना, 
हुसरेके वैभवको देखकर विस्मय धारण करना । इससे यह व्यक्त होता है, कि 
धन दौलतके प्रति तुम्हारे हृदयमें मोह है । बहुत लोभ करना, बहुत भार लादना 
ये पाँच अतीचार-दोप परिग्रहपरिमाणब्रतके कहे गये है । 

इस परिग्रहपरिमाणत्रतके स्वरूपमें यह बताया हैं कि अपनी आवश्यकता 
तथा मनोवृ त्तिके अनुसार घन, धान्यादिकी मर्यादा बाघ छेनेसे चित्त छालचके 


रोगसे मुक्त हो जाता है। मर्यादाके बाहरकी सपत्तिके बारेमें “'त्तोषषिकेषु 
मिस्पूहता का भाव रखना आवश्यक कहा हैं । 


अहिसाके विपयमें बताया हैँ कि वह प्राथमिक साधक यह प्रतिज्ञा करे कि 
में सकलप पूर्वक मनसा, वाचा, कर्मणा, कृत, कारित, अनुमोदना द्वारा किसी भी 
त्रस जीव (ग्राणंगरौ० ८८४४८) का प्राणधात न करेंगा, तब उसे स्थूल हिसाका 
त्यागी कहेंगे । इस परिभापासे मास भ्रक्षण, शिकार खेलना आदिका त्याग इस 
अहिसकके लिए अनिवार्य हैं। उसके पच् अतीचार इस प्रकार कहे गये हैं, १ 
अगोको छेंदना, २ दुर्भावपूर्वक बाधना, ३ पीडा देना, ४ बहुत बोझा लादना, ५ 
आहार देनेमें श्रुटि करना या आहार न देना । इनके त्याग द्वारा महिंसात्मक 
दृष्टिका पोषण होता हैं । रत्तकरडश्रावकाचार, सागारधर्मामृत आदि ग्रन्थोंसे यह 
विपय स्पष्टतया तथा व्यवस्थित रूपसे समझा जा सकता है। इस विषयका 
प्रतिपादन पूर्णतया मनोवैज्ञानिक है | जैनियोमें जो अहिंसात्मक वृत्तिका यथाशक्ति 
पालन है, उसका कारण वैज्ञानिक शैलीसे प्रकाश डालनेवाले सत्साहित्यका 
स्वाध्याय, प्रभाव तथा प्रचार है । 


इन अहिंसा आदि ब्वतोके श्रेष्ठ आराधक दिगम्बर जैन महामुनि आचार्य 

श्री शान्तिसागर महाराजसे मैंने एक बार पूछा था-- महाराज, इस युगर्म 
उन्नति तथा शान्तिका उपाय क्या हैं ?? आचार्य महाराजने जो समाधान किया 
था, यथार्थमें विध्वकी विकट समस्याओका सरल सुधार उसीमें मिहित है । 
महाराजने कहा-- बिना पाप और पापवुद्धिका त्याग किये, न व्यक्तितका सुधार 
हो सकता है, न समाजका, न राष्ट्रका, और व विश्वका । जिस जिस जीवने 
हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील तथा अधिक तृष्णाका यथाश्ववित परित्याग किया है, 
उसका उतना कल्याण हुआ है । जिन्‍्होने हिंसादि पापोकी ओर प्रवृत्ति की है, वे 
दु खी हुए हैं ।” वास्तवमें जगत्‌का सच्चा कल्याण आचार्य महाराजके कथना- 
नुसार “पाप तथा पापबुद्धिके परित्यागमें हैं ।”” महर्षि कुन्वकुन्दका कितना पविश्न 
उपदेश हँ- 

“जिणवयणमोसहमिण विसयसुहृविरेय्ण अमियभूय । 

जरमरणवाहिहरण खयकरण सब्वदुक्खाणं ॥”“-दर्शनप्राभृत 


विश्वसमस्याएँ और णजैनधर्म॑ ३१५ 


“जिन भगवान्‌की वाणी परमौषधि रूप है । यह विषय-सुखका त्याग कराती 
है । यह अमृत रूप हैं। जरा-मरण व्याधिको दूर करती है तथा सर्व दु खोका 
क्षय करती है ।! 


यह जिनेन्द्र वाणी विदवकी सपत्ति है। प्रत्येक व्यक्तिको यह अधिकार है, 
कि इस अभयप्रद अमृतवर्धिणी जिनवाणीके रसास्वादन द्वारा अपने जीवनको 
मगलमय बनावे । यह वीतरागका शासन पहले समस्त भारतमे वन्दनीय था। 
यह राष्ट्रधर्म रह चुका है। साप्रदायिक सकटो तथा धर्मान्धोंके लोमहर्षण करनेवाले 
भत्याचारोके' कारण इध्षके आराधकोकी सख्या कम हुई । इन भत्याचारोके कारण 
और स्वखू्पपर प्रकाश डालना आवश्यक नहो प्रतीत होता । 


आज विज्ञान प्रभाकरक प्रकाशके कारण जो साप्रदायिकताका अन्धकार न्यून 
हुआ है, उससे इस पविन्न विद्याके प्रसारकी पूर्ण अनुकूलता प्रतीत होती है । 
जिनवाणीकी महत्ताको हृदयगम करनेवाले व्यक्तियोका कर्तव्य हैं कि इस आत्मो- 
द्वारक तत्त्वज्ञानके रसास्वादन द्वारा अपने जीवनको प्रभावित" करें, और जगतृको 
भी इस ओर आकर्षित करें, ताकि सभी लोग अपना सच्चा कल्याण कर सकें । 
इस कार्यमें निराशाके लिए स्थान नही हैं। सतुकार्योका प्रयत्त सतत चलता 
रहना चाहिए। जितने जीवोंको सम्यकृज्ञानकी ज्योति प्राप्ति होगी, उत्तना ही 
महान्‌ लाभ है। कम से कम “श्रेय यत्तवतोषस्त्येब/'-प्रयत्न करनेवालोका तो 
अवध्य कल्याण हैँ । हमें सगठित होकर ससारके प्रागणमें यह कहना चाहिए--- 


जिनवाणी सुधा-सम जानिके नित पीजो धीधारी । 


१ आधचरितम्‌, एरवाधा पदष्भाए, उिभुलणह 3 (९०ताएक [िपाशा 
फ पएणा 088०0भ०*8 [ध्यगााग्रप8, हरा साह079 ०ए ग्रता, 
आदि पुस्तकोंसे इस बातका परिज्ञान हो सकता है। 

२ “आत्मा प्रभावतीय रत्नत्रयतेजसा सततमेव । 
दानतपोजिनपूजाविद्यातिशयैश्च जिनघर्म ॥”--पु० सि० इलोक ३० । 

--रल्नतन्नयके तेज द्वारा अपनी आत्माको प्रभावित करे तथा दान, 
तपश्चर्या, जिनेन्द्रदेवकी पूजा एवं विद्याकी लोकोत्तरताके द्वारा जिनक्लासनके 
प्रभावको जगतुर्मे फैलावे । 
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जबगे भारततने भा, वात्मक सम्माग द्वारा स्वासन्य प्राप्ण किगा है, तबमे 
रायत अहिसाके महरुय ही सहिमा झसाई पे वी / । विजय मै तीजी क्षा आरथिझापर 
कवरिगत जैन विभारणरीत) जग * माग-क धन ध्राप्स झस्सा भाहना है । विदयरे 
अप्रत्िम विद्दापू घाया सनझियां जन वजनॉनिपर >अह्यनय लनरपा हो गये थे । 
उन-शहिया। व यो विरोवास ४ है मे,शय निर।मिशभो जी का जीवन 
पातोीत करते 4+॥ उप सी देव रस माधार ढ्ठा था, कि /सैनपमन सिद्धान्त 
गुछ्े अत्यन्त प्रिय हू । मरी लाशझा है, मि मूर के पश्चात में क्षेत परिवारमे 
जन्म धारण कह । ,4 विनारोता साधी जी। फोपनसपर गगरा प्रभाव रहा है । 
उनकी पहिनात्यक सावनायी प्रति ४ए-4 निछातटों हरा, पश्चिमी बरेन्यटे 
मिहासयू गाशीजीयों उनशत्ा «« मी माला नो है। सो० एफर एप्ट्रज 
महानसन शक घार थबवागा था, (५ ८ गारग प्रस प्र/र्शनी घापूपा मार्ग 
तिमिरूतिरोहित बसे झाता खा, सलोर | आत्मप्रगाशर हा रम्बे-म्ये उगवासों- 
का आश्रय छत से, उस समध ये प्राय जैवशासपोंं सम्पर्‌ अनुशीलनम निरत 
देसे शत थे, जिसके प्रमारमे थे बययो . सात्मफ साबनाओ क्षेपम चष्यत्पापूर्वक 
उत्तीर्ण शोते रह है । 
अपने असहगोग-आन्योडनरों झारम्भ करनेड्े कुछ समय पूर्व महावीर 
जगतीमे समार्भद्रा अधश बस घापूने अहप्ररायाद्स कहा था, जैनसमं अपने 
महिसा-गिद्वास्तकें जारण विश्यनाम होगेगे पूर्णतया उपयुक्त है । सन्‌ १९४७ 
एशिया महागम्तरयये संदस्योके समश पयाण्ट विद्वान डा० कालिवास नाग पूर्व 
मत्ी रायछ एशिय्राटिक सोसाइटो बगालने बे. महत्त्वपूर्ण विचार प्रस्तुत किये 


१ 'पुनाड छाथाफऊ ५ ल० वाल गिएफ0टा३रर्ण पाल गुगा ध्लीाण्णे. 09 
छढागिए कवाए विवाव गैर गराणीश गामतेढ गा। ० 8 घीाएट 
९०७३ 0 कक, 5वादी 970०5८१०९ वँजदातणाः वा वार, प्रथा शाप 
इ९५ एव] प्राटाटणा5८ 9 3, शातेर "कॉविीवेागा]ब एद्काप 7 फिणरगा 
रिणीशापं !! 

'कु( एए्‌ दद्यावा'ड वराणीश एड पातवेढः शा ग्रीपशा०४ छ 
]0] शाप 5९०९० 00775 79००८ ० "पा पार एगपी एण ऐैशि४78 


(एक्याएा, 


कल्याणपथ २३१७ 


थे, कि 'आजकी राजनीति सरक्षणात्मक नियमोसे पूर्णतया पृथक्‌ होकर मानव- 
जातिके घ्वसकी घमकी दे रही है | हम कुछ वर्षो या युगो पर्यन्त और घोखा दे 
सकते हैं, किंतु हम इतिहासके निर्मम निर्णयसे नही बच सकते हैं । अनेक महान्‌ 
राष्ट्र, राज्य तथा साम्राज्य पराजित हो चुके अथवा वे पुरातन विनष्ट वस्तुओकी 
श्रेंणीमें समाविष्ट हो गये है । यदि हम यह जाशा करते है तथा चाहते हैं कि 
हमारा विनाश न हो, और हम मानव-सम्यताके समुदायको कुछ समर्पण करें, तो 
हमें जैन महापुरुपोसे सहमत होना होगा और अपने अस्तित्वके हेतु अहिसाको 
अपना मौलिक सिद्धान्त स्वीकार करना होगा |! 

इस प्रसगर्में भारतीयत गणतत्र शासनके माननीय अध्यक्ष बा० राजेल्- 
प्रसादजी द्वारा २४ जनवरी सन्‌ १९४९ को दिया गया सन्देश बढ़ा उदबोधक 
है कि “जैनधर्मन ससारको अहिसाकी शिक्षा दी है । किसी दूसरे धर्मने अहिसाकी 
मर्यादा यहाँ तक नही पहुँचाई । आज ससारको अहिंसाकी आवद्यकता महसूस 
हो रही है, क्योंकि उसने हिसाके नग्न-त्ाण्डवकों देखा है और आप लोग डर 
रहे हैं, क्योकि हिसाके साघन आज इतने बढते जा रहे हैं भौर इतने उम्र होते 
जा रहे हैं, कि युद्धमों किसीके जीतने या हारनेकी वात इतने महत्त्वकी नही 
होती, जितनी किसो देश या जातिके सभी लोगोको केवल निस्सहाय बना देने की 
ही नही, पर जीवनके मामूली सामानसे भी वचित कर देनेकी होती है ।” 
इसलिए वे कहते हैं, 

“जिन्होंने माहिसाके भर्मको समझा है वे हीं इस अघकारमें फोई रात्ता निकाल 
सकते हें”  राजेन्द्रवाबूक्रे ये शब्द बडे विचारपूर्ण हैं, “लेनियोंका आज भनुष्य 
समाजके प्रति सबसे बडा कफर्चाष्य यह हैँ कि वहू इसपर ध्यान दे मोर कोई रास्ता 
दूँंढ निकाले ।”! 


१ एगाध्रठ (7297 ताएणटछलवे ॥07 ६व6 ]9छ़5 ए आए पाएशे 75 #7788- 
पढगएरु छ्याई॑ंताएं ज्ञात्रि फादा €थाएाणा सा गए ६० था 
एीपीगडएू 0ि 8 दिए एछछ3 0० त€८४065 706, पा ए€ ट्य0 
65९०९ 8 6]6090655  एश्ताल रण था ग्रा्ण0ए शिक्षाए छाल्वा: 
78075, चिाहुवंणआ5 शावे ढाएा8४5 व8ए९ शार्वपेए एथ्याज्रीलत 7 
[28ए6९ शर्त हाल 2गेालाए ण तेढबत धाधुपातधरढ5. गि. 7 ए 
॥0096 ४०0 59॥8 [0 ९07राप6 शाते [0 ९णापरगएा6 ६0 पा :#०क 
गणयावा लाशीडभाणा, छर फ्ाप्: बढ/68 छाती 6 व॒श्मा] [॥णा९८४७ 
गाते. ००८९एा 7णा-एाणैलार्ड 385 धा6. 9>ग्गए. छचाएरफ)ाल एण णाः 
ढरा5०768,7 

हैं "ुपाद्याधाधाणाश एाएक्ाए एे पिणा-शणलारल, था 3776० 
0०3 
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प्रमुख पुरुषोके ऐसे आतरिक उद्गारोसे यह वात स्पष्ट हो जाती है, कि 
मानवताके परित्राणार्थ भगवती अहिसाकी प्रश्ञान्त छायाका आश्रय लिए बिना 
भव कल्याण नही हैं । वास्तविक सुख, शाश्वतिक शान्ति और समृद्धिका उपाय 
क्रतापूर्ण प्रवृत्तिका परित्याग करनेमें है । वैज्ञानिक आविष्कारोंके प्रसादसे हजारो 
मीलकी दूरोपर अवस्थित देश अब हमारे पडोसी सदृश हो गये हैं, और हमारे 
सुख-दु खकी समस्याएँ एक दूसरेके सुख-दु खसे सम्बन्धित और निकटवर्तिनी बनती 
जा रही है । एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्रसे पूर्णतया पृथक्‌ रहकर अब अपना अदभुत 
आलाप छेंडते नही रह सकता है । ऐसी परिस्थितिमें हमें सबके कल्याणकी,-दुसरे 
शब्दोमें जिसे सर्वोदियका मार्ग कहेंगे,-ओर दृष्टि देनी होगी । इस सर्वोदयमे सर्व 
जीवोका सर्वकालीन तथा सर्वांगीण उदय अर्थात्‌ विकास विद्यमान होगा । सर्व 
शब्द का अमिधेय “जीवमात्र' के स्थानमे केवल “मानव समाज मानना ऐसा ही 
सकीर्णता और स्वार्थभावपूर्ण होगा, जैसा ईसाके “77४07 8090६ 7०६ )४7)!? इस 
वचनका 'जीववध निषेषके” स्थानमें केवल मनुष्य वध निषेध” किया जाना। करीब 
१७०० वर्ष पूर्व जैनाचार्य समन्तभद्ने भगवान्‌ महावीरके अहिंसात्मक शासनको 
'सर्वोदय तीर्थ' शब्द द्वारा सकीर्तित किया था| यह सर्वोदय तीर्थ स्वय अविनाशी 
होते हुए भी सर्व विपत्तियोका विनाशक है! । इस अहिंसात्मक तीर्थमें अपार सामर्थ्य- 
का कारण यह है कि उसे अनन्तगक्तिके भण्डार तेज पुज आत्माका बल भ्राप्त होता 
है, जिसके समक्ष ससारका केन्द्रित पशुवलू नगण्य बन जाता है । आज क्रूरताकी 
वारुणी पीकर मूछित और मरणासन्न ससारको वीतराग प्रमुकी करुणारस-सिक्त 
सजीवनीके सेवनकी अत्यन्त आवश्यकता है। हिंसात्मक मार्मसे प्राप्त अम्युदय 
और समृद्धि वर्षाकालीन क्षुद्र जन्तुओके जीवन सदृश अल्पकाल तक ही टिकती 
हैं और शीघ्र ही विनष्ट हो जाती हैं। करुणामय मार्गके अवलम्बनसे शीघ्र 
जयमश्री प्राप्त होती है। इस सम्बन्धमें महाकवि शेक्सपियरका यह्‌ कथन चडा 
महत्त्वपूर्ण है कि * “जब किसी साम्राज्यकी प्राप्तिके लिए क्रूरतापूर्ण और करुणा- 
मय उपायोका आश्रय लिया जाय, तब ज्ञात होगा, कि मुद्धुताका मार्ग झीघ्न ही 
विजय प्रदान कराता है ।” 


इस युगमें हम गणनातीत नकली वस्तुओको देखते हैं, इसी प्रकार आज 
यथार्थ दयाके देवताके स्थानमें मक्क्रारीपृर्ण कृत्रिम अहिंसाको देखते हैं, जिसका 
अन्त करण हिसात्मक, पाप पुज प्रतारणाओका क्रीडा-स्थल है। ऐसे अदुभुत 


१ “सर्वापदामन्तकर निरन्त सर्वोदय तीर्थमिद तवैव ।”-युकत्यनुशासन (६२) 
२ "एाडदा [गाए शाते लगे छॉबए लि 8 ाएपेणा पीछ एथाीश 
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अहिसावादी मधुर-पद-विन्यासमे प्रवीण, सुन्दर पक्ष सुसज्जित, प्रियमापी मयूरके 
समान मनोज्ञ मालम पड़ते हैं, किन्तु स्वेष्ट सामग्रीके समक्ष जाते ही, इनकी 
हिसन वृत्तिका विद्वको दर्शन हो जाता है । ऐसी प्रवृत्तिसि क्या कभी मधुर फल- 
को प्राप्ति हो सकती हैं ? कहते हैं, 'किसीने एक वुक्षके लहलहाते हुए सुनहरी 
रगके पुष्पोपर मुग्ध हो उस वृक्षफी इस आशासे आराधना आारभ की, कि फल 
कालमें वह रत्नराशिफो प्राप्त करेगा, किन्तु अन्तमें ढन-ढन ध्वनि देनेवाले फलों- 
की उपलब्विने उसका भ्रम दूर कर दिया । इसी प्रकार आजकी हिसात्मक प्रवृत्ति- 
वालोकी, उनकी चित्तवृत्तिके अनुसार अहिसाकी अद्भुत रूप-रेखाकों देखकर, 
भीषण भविष्यका विश्वास होता हैं। हिसा गर्भिणी नीतिके उदरसे उत्पन्त होने- 
वाली विपत्तिमालिकाके द्वारा विश्वकी छ्ोचनीय स्थिति विवेकी व्यक्तियोको 
जागृत करती है । 

कहते हैं, इस युगका धर्म समाज सेवा है, और मानवताकी आराघना ही 
वास्तविक ईश्वरोपासना है । इस विपयमें यदि सुक्ष्म दृष्टिसे चिन्तन किया जाय, 
तो विदित होगा कि यथार्थ मानवता केवल वाणीकी वस्तु बन गई हैँ और उसका 
अन्त करणसे तनिक भी स्पर्श नहीं हैं। प० णवाहरलाल नेहरूकी स्पष्टोक्ति 
महत्त्वपूर्ण है कि *“आजके जगत्‌ने बहुत कुछ उपलब्धि की है, किन्तु उसने उद्‌ 
घोषित मानवताके प्रेमके स्थानमें घृणा और हिंसाको म्धिक अपनाया है तथा 
मानव बनानेवाले सद्गुणोको स्थान नही दिया है ।” विद्वेषका ऐसा उदाहरण 
कहाँ मिलेगा, किट जब जापानियोने युद्धकालमें अग्रेजोके बडे जहाज “रिपल्स- 
ओर प्रिंस आफ वेल्स' डुबाये थे, तब एक प्रमुख अग्रेजजो उन जहाजोके ड्बनेका 
उतना परिताप नही था, जितना कि उस कार्यमें जापानियोका योग कारण था । 
उसने कहा था, कदाचित्‌ पीताग जापानियोके स्थानमें ध्वेताग जमनो द्वारा यह 
घ्वस कार्य होता, तो कही अच्छा था । ऐसे सकीर्ण, स्वार्थी एव जघन्य भावना- 
पूर्ण अन्त करणमें मानवताका जन्म कैसे सम्भव हो सकता हैं ? 





१ “सुवर्णसदश पुष्प फल रत्न भविष्यति । 

आशया सेव्यते वृक्ष फलकाले ढण्ढनायते ॥ 
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भाजको दुर्दधाका कारण जस्टिस जुगमन्वरलछाल जैनी इन मामिक घब्दो द्वारा 
व्यवत करते हैं, “जडबादके राक्षसने युद्ध और सम्पत्तिके रूपमें जगत्‌को इस 
जोरसे जकढ़ लिया है, कि छोगोने अपनी वास्तविकताकों भुला दिया हैं भौर वे 
अपनी अर्थ जागृत चेतनामें स्वयकों आत्मा” अनुभव न कर केवल 'यश्र' समझते 
है ॥ इस प्रकारकी विवेकपूर्ण बाणीकी विस्मृतिके कारण विश्वकों महायुद्धोमे 
अपनी बहुत कुछ बहुमूल्य आहुनि अर्पण करनी पडी । तात्विक बात तो यह है, 
कि अहिसात्मक जीवनके लिए जगत्‌को कुछ त्याग-कुछ समर्पण रूप मूल्य चुकाना 
होगा । जबतक विपय-लोलुपतारो मुस नहीं मोडा जायगा, तबतक कल्याणके 
मन्दिरमें प्रवेश नही हो सकेगा । 


मादर्शाचरित्र मानव बासनाओको प्रणामाजलि अपित करनेके स्थानमे उनके 
साथ युद्ध छेठकर अपने आत्मबलऊ़ो जगाता हुआा जयशील होता है । वह आत्मा- 
की अमरतापर विश्वास घारण करता हुआ पुण्यजीवनके रुक्षार्थ प्राणोत्सर्ग करनेसे 
भी मुस नही मोडता है । सत्पुरुष सुकरातने अपने जीवनकों सकटाकुल भले ही वना 
लिया और प्राण परित्याग किया, किन्तु जीवनकी ममतावश अनीतिफा मार्ग नही 
गहुण फ़िया । अपने स्नेही, साथी क्रीटोसे वह बहता है, कि आदर्श रक्षणके गागे 
जीवन कोई वस्तु नही । कर्तव्य पालन करते हुए मृत्युकी गोदम सो जाता श्रेय- 
स्‍्कर है। ये शब्द कितने मर्मस्पर्शी है, हमें केवल जीवन व्यतोत करनेको 
मधिक मूल्यवान नही मानना चाहिए, बल्कि जादर्श जीवनको बहुमूल्य जानना 
चाहिए ।”” आजका आदर्शच्युत मानव अपनी स्वार्थ-साधनाको प्रमुख जान विप- 
यान्घ बनता जा रहा है । ऐसा विकास, जिसका अतस्तल रोगाक्रान्त है, भले 
ही वाहरसे मोहक तथा स्वस्थसा दिखे, कितु न जाने किस क्षण हुृदय-स्पदन रुक 
जानेसे विनाशका उम्र रूप घारण कर इस जीवको चिर पश्चात्तापकी भमिनिमें 
जलावे। 

स्वतन्त्र भारतने अक्नोकके घर्मचक्रकों राज्यचिक्न बनाया है । यदि उस घर्म 
चक्रकी मर्यादाका ध्यान रखकर हमारे राष्ट्रनायक कार्य करें, तो यथार्थमें देश 
अपराजित और अशोक बनेगा। घर्मचक्र प्रगति और पुण्य प्रवत्तियोका सुन्दर 
प्रतीक है। इसके मगलमय सदेशको हृदयगम करते हुए भारतीय शासन अन्य 
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राष्ट्रोंके अन्त करणमें उसकी महत्ताको अकित कर सकता है। घर्मचक्र करुणा- 
पूर्ण शासनका अग हैं। धर्मकी विश्वमान्य व्याख्या करुणाका भाव ही तो है । 
पद्चत्िस्तामणि में लिखा हैं- 


“दया-मूलो भवेद्ध्मों दया प्राणानुकम्पनम ।” 


घ॒मं दयामूलक है तथा जीवधारियोपर अनुकम्पाका भाव रखना दया है । 
स्वासी समन्तसद्रने चक्रवर्ती तीथंकर शान्तिनाथ भगवान्‌के धर्मचक्रको 'दया- 
दोधितिधमंत्रक्रम्‌*-करुणाकी किरणोंसे सयुकत धर्मचक्र कहा है। नवमी सदीके 
महाकवि जिनसेनने जैनधर्मके प्रथम तीर्थंकर भगवान्‌ वृषभदेवकों प्रणामाजलि 
अपित करते हुए लिखा है कि “वे श्रीसमन्वित, सपूर्ण ज्ञान साम्राज्यके अधिपति, 
धर्मचक्रके धारक एव भव-मयका भजन करनेवाले हैँ | इस चक्रको 'सर्व-सौरूष- 
प्रदायी/! कहा गया है। अहिसा विद्याकी ज्योति द्वारा विश्वको आलोकित 
फरनेवाले वृषभनाथ आदि महावीर पर्यन्त चौबीस तीर्थंकरोंका बोध करानेवाले 
चौबीस आरे अशोकचक्रमें पाये जाते हैं ॥ यह बात विश्वके इतिहासवेत्ता जानते 
हैं, कि अहिंसा महाविद्याका निर्दोष प्रकाश जैन तीर्थंकरोंसे प्राप्त होता रहा है | 
आइने अकबरी आदिसे ज्ञात होता हैं कि भशोकके जीवनका प्रारभ काल जैनघर्म 
से सम्बन्धित रहा हैं। भारतके प्रधान मन्त्री प० जवाहरलाल नेहरूने" अमे- 
रिकावासियोंको राष्ट्रष्वजका स्वरूप समझाते हुए कहा था कि यह चक्र उन्नति 
और धर्म सार्गपर चलनेके आह्वानकों द्योतित करता है । भारतकी आकाक्षा 
हैं कि वह चक्र द्वारा प्रकाशित आदर्शका अनुगमन करे |” यदि भारत राष्ट्र 
धर्मचक्रके गोरवके अनुख्प प्रवृत्ति करने लगे, तो एक नवीन मगलमय जगतुका 
निर्माण होगा, जहाँ शबित, सपत्ति, समृद्धि तथा सपूर्ण उज्ज्वल कलाओबका पुण्य 
समागम होगा । जब तक लोकनायकों तथा ग्राम-पुरवासियों द्वारा करुणा कल्प- 
लताके मूलमें प्रेम, त्याग, शील, सत्य, सयम, अकिचनता आदिका जल न 
पहुँचेगा, तव तक सुवास सपन्‍न आनन्द रूप सुमनोकी कैसे उपलब्धि होगी ? 
जब तक हम जीवदयाके कार्यक्रम को महत्त्वपूर्ण मान उस भोर शक्ति नही 
लगाते, तब तक पापचक्रकी अनुगामिनी विपदाएँ दूर नही होगी । 

महापुराणकार जिनसेन स्वामीका कथन है, कि धर्मप्रिय सम्राट भरतके 
शासनमें सभी प्रजाजन पुण्य चरित्र बन गये थे, कारण शासक का पदानुसरण 
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३२२ जेनशासन 


शासित वर्ग किया करता है । इस सदाचरणके प्रसादसे सर्वश्र समृद्धि और आनद 
का प्रसार था। कविका यह कथन विशेष आर्थपूर्ण है' कि सुकाल भौर सुराज्यवाले 
राजामें बडा निकट सम्बन्ध हैं ।/” भारतीय शासकोमें महाराज छुमारपाल बढ़े 
समर्थ और लोकोपकारी नरेश हो गये हैं, जिनके प्रश्न यर्में साहित्य और कलाका 
बडा विकास हुआ । कुमारपाल प्रतिवोधसे ज्ञात होता हैं कि महाराज कुमारपाल 
अपने अन्त करणको द्वादश अनुप्रेक्षाओ-सद्भावनाओंसे विमल बनाते हुए अना- 
सवितपूर्वक राज्यका कार्य करते थे । मासादिके सेवममें प्रवृद्धि हुई है । 

सोमदेव सूरिने कहा है- 

“यत्स्यात्प्रमादयोगेन प्राणिपु श्रागहायनस्‌ । 

सा हिसा रक्षण तेषामहिसा तु सता मता ॥”-यशस्तिलक । 

असावधानी अथवा रागद्वेपादिकि अधीन होकर जो जीवधारियोका प्राण- 
हरण किया जाता हैं, वह हिंसा है। उन जीवोका रक्षण करना अहिसा हैं । 
ससारमें अहिसाकी महत्ताको सभी धर्म स्वीकार करते हैँ । मुसलिम बादशाह 
अकवरने मासाहारका परित्याग कर दिया था, 'जानवरोको मारकर उनके 
मासभक्षण द्वारा अपने पेटको पशुओका कन्रस्तान मत वनामो'। जिन्होंने पश्चु 
चलिदानको घर्मका अग मान लिया हैं, उनके हृदयमें यह वात प्रतिष्ठित करनी 
हैं कि वेचारे दीन-हीन प्राणियोके प्राणहरणसे भी कही कल्याण हो सकता हैं ? 
यथार्थमें अपनी पशुतापूर्ण चित्त वृत्तिवा वलिदान करने से और करुणाके भावको 
जगानेसे जगज्जननीकी परितृप्ति कही जा सकती है । ऐसी कौन जननी होगी, 
जो अपनी सतति रूप जीवधारियोंके रवत और मांससे आनदित होगी ” जबंतक 
विश्वव॑पधम्यके जनक कर्मके वधर्मं कारण हृदयकों अहिसात्मक विचारोसे घोकर 
निर्मल नही किया जायगा, तब तक बाह्य प्रयत्नोसे सोख्यकी सृष्टि स्वप्न 
साम्राज्य सदृश सुखकर समझी जायगी | प्र॒त्येकके हृदय मदिरमें दयाके देवताकी 
मगलमय आरावना जब तक नही होगी, तव तक निराकुल और निरापद सुखकी 
साघन-सामग्री नही प्राप्त हो सकती । अन्त करणका घाव वाहरी मरहम पढ्टीसे 
जैसे आराम नही हो सकता है, वैसे ही क्रूरतापूर्ण वृत्तिके कारण जो जीव पापा- 
चरण जानकर या बिना जाने करता है, उसका परिमार्जत किए विना, विश्वशान्ति- 
की बातो आदिसे कुछ प्रयोजन सिद्ध नही होगा । 'भहो रूपम्‌, अहो ध्वनि ' के 
आदर्श पर पारस्परिक गौरवके आदान-प्रदान द्वारा भी जगत्‌॒की जटिल समस्याएँ 





१ “सुकालए्च सुराजा च स्वय सन्निहित दृयम्‌ ॥”-महापुराण ४१, ९९ । 
२ “इय बारह भावण सुणिविराय, मणमज्झ्ि वियभिय-भवविराउ । 
रज्जु वि कुणतु चितइ इमाउ, परिहरिवि कुगइकारण पमाउ ॥ 


कल्याणपथ ३२१३ 


नही सुल्त सकती हैं | वाहरी सोडा, साबुन भादि द्रब्योंसे वस्त्रकी मलिनता दूर 
फी जाती हैं, किन्तु हृदयक्ी मलिनताकों घोनेके लिए फरुणाके 'अमृत-सर'में 
गहरी डुवकी ऊगाए बिना अन्य उपाय नहीं है। यदि इनके हृदयमें बापुके 
प्रति ममता और श्रद्धाका भाव है, तो क्यों नही उन्ते करुणा प्रसारके पुण्य 
फार्यमें भागे भाते हैँ? कलकत्तेके कालीमन्दिरमें देवीफे आगे रक्‍्तकी 
वैतरिणी देखकर गधघीजीकी आत्मा आकुलित हो गई थी, भौर उनका 
फरुणापूर्ण अन्त करण रो पडा था । अपनी अन्तर्वेदनाको व्यवत्त करते हुए बापू 
अपनी आत्मकथामें लिखते हैं कि “जब हम मन्दिरमें पहुँचे, तब खुनकी बहती 
हुई नदोसे हमारा स्वागत हुआ । यह दृष्य मैं लही देख सका । मैं बेचैन और 
ग्याकुल हो गया । मैं उस दृब्यको भी नही विस्मृत कर सकता हैँ । मुझे बुद्धदेव 
फीो फथा याद भाई। किन्तु मुझे बह कार्य मेरी सामर्थ्यके परे प्रतीत हुआ । मेरे 
विचार जो पहले थे, वे आज भी उसी प्रकार हैँ । मेरी अनवरत यही प्रार्थना है, 
कि इस भूतल पर ऐसी महान्‌ आत्माका नर अथवा नारोके रूपमे आविर्भाव हो, , 
जो मन्दिरकी हिंसा बन्द करके उसे पविश्न कर सके । यह बडी विचित्र बात है, 
कि इतना विज्ञ, बुद्धिमानू, त्यागी तथा भावुक वग-प्रान्त इस वलिदानको सहन 
करता हैं ? धर्मके नाम पर कालीके समक्ष किया जानेवाला भीषण जीववंध 
देखकर मेरे हृदयमें वगालियोके जीवनको जाननेकी इच्छा जागृत हुई ।” महात्मा- 
जीके पूर्वोक्त उद्गारोंसे यह स्पष्ट हैं कि वे जीववध और खासकर घर्मके नाम , 
पर बलिदान देखकर वर्णनातीत व्यथाको अनुभव करते थे, किन्तु देशके परततन्र 
होनेके कारण वे अपनी सीमित-सामर्थ्यसे भी अपरिचित न थे, इसीसे वे अपने 
परमाराध्य परमेश्वर से प्रार्थना कर समर्थ करुणाके प्रसारमें उद्यत मात्माके, 
भाविर्भावकी भाकाक्षा करते थे । सौभाग्यकी बात हैं, कि आजका शासन सूत्न 
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श्र जेनशासन 


उन लोगोंके हाथमें है जो बापुके परम भक्त हैं । जिस दिश्ञामें सूर्यका उदय होता 
है, उसे पूर्व! नामसे पुकारा जाता है उसी प्रकार जिस व्यक्ति, समाज या राष्ट्र 
में भहिसा की प्रतिष्ठा होती है, वहाँ ही सुखके हेतु पवित्र घर्मका वास होता है । 


एक दिन जेनघर्माचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे मैंने जैन तीर्थ गजपथामें 
पूछा था कि आजकल विपद्ग्रस्त मानवताके लिए भारतीय शासनको आप कल्याणका 
क्‍या मार्ग बतायेंगे ? आचार्यश्रीने कहा, लोगो को जैन शास्त्रोमें वणित रामचन्द्र, 
पाडवों आदिका चरित्र पढना चाहिये कि उन महापुरुषोने अपने जीवनमें किस 
प्रकार धर्मकी रक्षा की और न्यायपूर्वक प्रजाका पालन किया । आचार्यश्रीने यह 
भी कहा, “सज्जनोका रक्षण करना ओर दुर्जनोको दण्डित करना यह राजनीति हैं । 
राजाको सच्चे धर्मका लोप नही करना चाहिये और न मिध्या-मार्ग का पोषण ही 
करना चाहिए। हिंसा, झूठ, चोरी, परस्त्रीसेवन तथा अतिलोभ इन पच पापों के 
करने वाले दडनीय हैं, ऐसा करनेसे राम-राज्य होगा । पुण्यकी भी प्राप्ति होगी । 
हिंसा आदि पापही अधर्म तथा अन्याय हैं । गृहस्थ इन पापो का स्थूल रूपसे 
त्याग करता है। सत्य बोलने वालेको डड देना और झूठ बोलनेवालोका पक्ष 
करता भनीति है” उन्होने यह महत्त्वकी बात कही, राजा पर यदि कोई आक्रमण 
करे, तो उसे हटानेको राजाको प्रति-आक्रमण करना होगा । ऐसी विरोधी हिसाका 
त्यागी गृहस्थ नही है । शासकका घर्म हैं कि वह निरपराघी जीवोकी रक्षा करे, 
शिकार खेलना बन्द करावे, देवताओंके लिए किये जाने वाले बलिदानको रोके । 
दारू, मासादिका सेवन बन्द करावे । परस्त्रीमपहरणकर्त्ताको कडा दड दे । 

जुआ, मास, सुरा, वेश्या, आखेट, चोरी, परागना इन सात व्यसनोका सेवन 
महा पाप है । इनकी प्रवृत्ति रोकना चाहिए । ये अनर्थके काम समझानेसे बन्द 
सही होंगे । राज्य नियमको लोग डरते हैं । अत कानूनके द्वारा पापका प्रचार 
रोकना चाहिये । जीवोको सुमार्य पर लगाना अत्याचार नही है । ऐसा करनेसे 
सर्वत्र शान्तिका प्रादुर्भाव होगा ।” 

जिनकी अद्भुत अहिंसा केवल मनुष्यधातकों ही हिसा घोषित करती हैँ और 
जो पशुओके प्राणहरणको दोषास्पद नही मानते हैं, उनकी दृष्टिको उन्‍्मीलित 
करते हुए विद्वकवि रवीन्द्रबाबू कहते है, 'हमारे देशमें जो घमंका आदर्श है, 
व्रह हृदयकी चीज है । बाहरी घेरेमें रहनेकी नही है | हम यदि $थ्रा८(३ ० 
[78---जीवनकी महत्ताको एक बार स्वीकार करते हूँ तो फिर पशु-पक्षी, कीट, 
_तग आदि किसीपर इसकी हद्द नही बाघ लेते हैँ । हम लोगोंके धर्मकी रचना 
न्वाथके स्थानमें स्वाभाविक नियमने ली है । घर्मके नियमने ही स्वार्थ सयत 
(ख़नेकी चेष्टा की हें ।” जिस अन्त.करणमें जीव दयाका पविन्न भाव जग्र गया, 
वह सभी प्राणियोंको अपनी करुणा द्वारा सुखी करनेका उद्योग करेगा। 


कस्याणवथ ३२५ 


करुणाका भाव अविभफ्त रहता हैं। जहा आत्मीयोके प्रति स्नेह और दूसरोके 
प्रति विदेषका भाव रहता है, वहा पचित्र अहिसाके सिवाय अन्य मानवोचित 
सदगुणोंकी भी मृत्यु हो जाती हैं। अतएवं जीवनमें सामव्जस्य, स्थिरता और 
सात्विकताकी अवस्थितिके लिए करुणामूलक प्रवृत्तियोका जागरण जरूरी हैँ । 
भोगासकृब्यक्ति 8800779 ०१ |एाि चाकू के प्रयोग को पविन्न मानता हुभा 
दया से दूर हो रहा है ! 

कहते हैं, अमेरिकाके राष्ट्रपति एक समय आवश्यक कार्यसे भव्यमृषायुक्त 
होकर शाही सवारीपर जा रहे थे, कि मार्गमें एक वराहकी पकमें निमग्न देखा 
और यह सोचा कि यदि इसकी तत्कारू सहायता नही की गई, तो थह मर 
जायगा, अत करुणापूर्ण हृदयकी प्रेरणासे वे उसी समय फीचडमें घुस गए और 
उस दुखी जीवके प्राणोंका रक्षण किया । छोगोने उनसे पूछा कि ऐसा उन्होंने 
स्वय क्यो किया, दूसरेको आज्ञा देकर भी वे यह कार्य कर सकते थे ? उन्होंने उत्तर 
दिया कि उस प्राणीकों छठपटाते देख मेरे हृदयमें बडी वेदना हुई, अत मैं दूसरेका 
सहारा लेनेके विषयमें विचार तक न कर सका और तुरन्त प्राण बचानेके कार्यमें 
निरत हो गया । वास्तव में जहा सच्ची अहिसाकी जागृति होती है, वहा मनुष्य 
अमनुष्यका भेद नही किया जाता हूँ । 

इस करुणाके कार्यसे मसुष्ययों अनुपम आनन्द प्राप्त होता है। करुणाकी 
निधिको जगत॒को कितना ही दो, इससे दातारमें कोई भी कमी नही आती, प्रत्युत 
वह महान्‌ आत्मीक शक्तिका सग्रह करते जाता है। वेदान्तीकी भाषामें जैसे सर्वश्न 
ब्रह्मका वास कहा जाता है, इस शैलीसे यदि सत्य तत्त्वका निरूपण किया जाय, 
तो कहना होगा, सर्व उन्‍्नतिकारी प्रवृत्तियोमें अहिसाका अस्तित्व अवध्यभावी है । 
जितने अशमें अहिसा महाविद्याका अधिवास है, उतने अशमें ही वास्तविक विकास 
ओर सुख हैं। 'अमृतत्वका कारण अहिंसा है, और हिंसा मृत्यु और सर्वनाशका 
द्वार है। 'गीतामें कहा है--कल्याणपूर्ण कार्य करनेवाला दुर्गतिको नही प्राप्त करता 
है, आज कल्याण करनेकी उपदेशपूर्ण वाणी सर्वत्र सुनी जाती है, किन्तु आवश्यकता 
है पृण्याचरणकी । पथप्रदर्शक लोग प्राय असयम झौर प्रतारणापूर्ण प्रवृत्ति करते 
हैं, इससे उनकी वाणीका जगत॒के हृदयपर फोई भी असर नही पडता है । श्री 
वपतराय जैनने इसीलिए यह महत्त्वपूर्ण वात लिखी थी, कि “?काज करुणा और 
१ ' “अमृतत्व-हेतुमुत अहिसा-रसायनम्‌ ।” -अमृतचद्र सूरि। 
२ “न हि कल्याणकृतू कब्चित्‌ दुर्गेति तात गच्छति ।” -गीता | 
३, छाए थात छाए भर चा०एलाला प्रोचाएणशा ० 0्रोए प्राध्था: (0 


प्राबणर ॥ए90०76ए थ्ापे एाए8 प्रापेदा पाला टे0बापर5 
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३२६ जेनशासन 


दयाका पता नहीं है। उनकी भोटमें तो कपट और दुराचारकों छुपाया 
जाता है ।” 


जैनशासन कहता है, यदि तुम हिसादि पापोर्मे मग्न रहे आए, तो न तो नेता 
लोग तुम्हें बचा सकेंगे और न दूसरे तुम्हारे काम आयेंगे । आज वासना में फेंसनेके 
कारण हम दु खी हो रहे हैं। भोग और वैभवको परमार्थ सत्य माननेवाले यह 
सोचते हैं कि जनताका जीवन स्तर (876०0 ० ॥शंग8) जितना अधिक 
बढ़ा होगा, उतनी ही अधिक शान्ति और समृद्धि होगी ! यह एक मघुर तथा 
मोहक भ्रम है । इसे तो सभी मानेंगे कि जीवनकी आवद्यक वस्तुओंसे कोई भी 
व्यक्ति वचित न रहे, किन्तु विलासितावर्द्धक एव आमोद-प्रमोदप्रद पदार्थोके 
विषयमें यही बात उपयुक्त सोचना कल्याणकारी न होगा ? के 


भारतीय दृष्टिसे तो वास्तविक महिमाका उद्भव तब प्रारम्भ होता है, जब 
व्यक्ति या समाज यथाशक्ति अपनी आवद्यकताओ तथा भोगकी सामग्रीको मर्या- 
दित करते हुए क्रमश उनको भी धदठाते जाते हैं । इसीसे विश्वके भमर्यादित 
वेभवका अधिपति चक्रवर्ती, दिगम्बर श्रमणको महान्‌ मान, अपनी प्रणामाजलि 
अर्पित करते हुए उनकी चरण-रजसे अपनेको कृत्तार्थ सोच यह आकाक्षा करता 
है, कि आत्मा, जागृतिका सूर्य उदित होकर मेरी भोगन्तत्रताकी निविड-निशाकों 
दूर करे । जैनशासनर्मं दिगम्बर गुरु, दिगम्बर मूतिकी आराघनाका यही अत- 
स्तत्व है । 

बेनयमने अपने “र्थशास्त्र' में कितनी सुन्दर बात लिखी है, ““प्रत्येक 
व्यक्तिको सभी सेव्य पदार्थोंकी प्राप्ति हो सके, अर्थात्‌ उसकी इच्छानुसार उसका 
जीवन स्तर बना दिया जाय, यह सभव नही है । हाँ | यदि सभी लोग जैन सदृश 
होते तो यह सभव था, कारण भारतीयोंके जैन नामक वर्गमे मपनी भौतिक आका- 
क्षाओको सयत करना तथा उनका निरोध करता पाया जाता है । दूसरा उपाय 
यह होगा कि यदि दिव्य लोकसे बहुधा तथा विपुल मात्रार्में भोग्य पदार्थ भाते 


]. "फ्रपा ॥६ 45 दृष्याल वए055्76 [0 छाएशवेंड ९एशाए छ०0५ शा भा 
प्रक्षाए 0णाउप्रयट5 ०055, पा ॥5 जा 35 गाह्ी. उ्यातंक्ष्त 
॥जशाहु ३5 ॥९ श्पांत शा वी थी एथउणाड छा गॉप्ट [शा प्रधान 
एला5 णी था। वातादा 5९८, शञ० धए ६0 गाव धाते छर्ातरएणणओ 
पिला एाएअल्यो वेल्आा९5, ॥६ प्गाह 96 तणार 7 एणाउप्रायध'5 ९0005 
त96४८९०४१९१ +ट्वुप्थशाएए बाते ॥ ब्कप्रातेक्ाए8 ॥07 पि6 ॥68एश॥5, [ 


ग्रांशव( 98 त॑ंणारढ.. 65 धाएुड शरद व टक्षयाए 78 8076 ”॒ : 
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जावें, तो फाम वन जाग, उरिन्‍्तु वस्तुस्थितिको दृष्टिपयमें रखते हुए ऐसा नही 
किया जा रायता है ।” 


अतएवय गआजफे भोग प्रचुर जगत॒की जीवन-नौकाकों विपत्तिकी भवरसे 
बचानेके लिए 'अपरिग्रहयाद! या सयत-मनोवृत्ति रूप उज्ज्वल आलोक-स्तभ 
(68 छणए5०) फी आवश्यकता है । परिग्रहकी वृद्धि आत्माको दवाते हुए 
इस जीवको गतप्राणमा बना देती हूँ । एसीसे आचार्य नेमिचद्र सिद्धान्त चन्नवर्ती- 
में 'मुच्छा परिश्गहों' परिग्रहको मृच्छा बताया है। लछौकिक मूच्छामे बेहोशीके 
कारण बाह्य वस्तुओका उचित भाव नही रहता है इसी प्रकार इस अलौकिक 
मूप्छामें वाह्य वस्तुओका ही भान रहता हूँ, किन्तु नित्य तथा आनदके सिंधु 
अपनी मात्माफी पूर्णतया विस्मृति होती है । भाजकी मूछित-मानवताकों अपरि- 
ग्रहवादकी सजीवनी सेवन कराना आवष्यक हैँ । अमर्यादित जीवन-स्तर बढानेसे 
प््या कभी भी तृप्तिकी उपलब्धि हो सकी हैं ? परिग्न हवादके शिखरपर समासीन 
अमेरिफाफे जीवनका सम्यक्‌ परिशीलन करनेवाले विद्वान्‌ डा० कुसार स्पामीने 
लिखा था "स्नान टव, रेठियो, रिफ्रिजेरेटर आदि आनन्दप्रद पदार्थोकोी अपेक्षा 
जीवन विशेष महत्त्वपूर्ण हैं । मुझे तो यह प्रतीत होता है, कि जीवन-स्तर जितना 
बडा होता हैं, सस्कृत्ति उतनी ही अल्प होती है । ऐसा कैसे ? पचास प्रतिशतसे 
अधिक अमेरिकन छोगोमें ऐसे मिलेंगे, जिन्होने अपने जीवनमें कोई ग्रन्थ ही 
नही खरीदा हो, और उनका ही जीवन-स्तर सारे विष्वमें सबसे ऊंचा है । 
साक्षरता शिक्षा नही हैं और शिक्षा सस्कृति नही है। समृद्ध कहे जानेवाले 
देश वास्तविक शान्ति तथा मानन्दसे वचित हैं, अमेरिकार्मं आघी सख्या 
अनिद्रा रोगसे पीडित है। आत्मधात बढ रहा है। गठिया, बहुमून्नादि 
रोग प्रवर्धमान हैं । पेटके अल्सरके मरीज दूसरो एक पाये जाते हैं ॥ अपराध 
पुद्धिगत हो रहें हैं । अमेरिकासे आगत हिप्पी कहते हैँ हम सुखी नही हैं । धन 
वैभवसे शान्ति नहों मिलती ( एपफ्रध्याद्या ऐिेशवीशएणए३ . तलि ढ शिव 
॥080ण9) ए 2 एा। 





3 46 8 [9एुटा' धीधा एथत-प्र5, ॥8005 जाते एढशिशुत्रशण5 वें बा 
धीगते धार शाशीलः (6 छगातेशते ण ॥एफ्ा8, 8 0फ़द्य (6 एपरीपा९, 
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समृद्ध और सुप्री भारतके साग्य विधाता चद्रगुप्त मौके प्रधान सचिय 
चापक्यफे प्रभाव कौर शक्तिको कौन नहो जानता, सिन्‍्तु कयि पिशक्षरत्तके 
शब्दो में” उस महान्‌ व्यक्तिका निवास-स्थान एक साधारणसी धोपडी थी । 
उसकी दोवा्ें जीर्ण थो । अर्थके प्रति निस्पृह व्यकितियोफी बृद्धिमे ही मानवताके 
विकासझी सगल-प्योत्ति दिखाई पड़ती हैँ । 

मोहिनो मूरतति वाली आधुनिक सम्यताकी कठोर दाब्दोमें आलोचना फरते 
हुए विश्व सस्कृतिका भविष्य निवन्धर्में डा० शपाह्णन्‌ कहते है, “'काधुनिक 
सन्‍्यता आधिक वर्वरताफी मजिलपर है। वह तो अधिकादा रूपमे ससार और 
अधिवानके पीछे दौड़ रही है । जोर आत्मा तथा उमकी पूर्णताकी मोर ध्यान 
देनेफी परवाह नहीं करती है। आजकी व्यस्तता वेगगति और मंतिक विकास 
इतना अवकाश ही नहीं लेने देती कि आत्मविकासफे द्वारा सम्यताके वास्तथिक 
विकासका काम कर सके ।” वे यह भी लिखते हैं कि “हम अपनेफो सम्य 
इसलिए नही कह सकते कि, आधुनिक वैज्ञानिक वायुयान, रेडियो, टेलीविजन, 
टेलीफोन और टाइपराइटर काममें लाते हैं । बदरकों साइकिल चलाना, गिलास- 
में पानी पीना ओर तम्बासूका पराह्यप पीना सिखा दिया जा समता है, फिर यह 
रहेगा बदर ही । शैत्पिक निपुणताका नैतिक विकाससे बहुत फम सम्बन्ध है ।/ 
अत सन्‍्चे वल्याणफ्रीं दृष्टिसे आवश्यक है कि फाल्पनिक सम्यताके शेल-शिशर 
पर समासोन जगतका नशा उतारा जाय भोर यह तत्त्य समझागा जाय, फि 
सच्यी सम्यताका जागरण संदाचरण, अहिसात्मक वृत्ति तथा सतोपपूर्ण जीयनमे 
होता है ।” सदय हृदय हुए! बिना मनुष्य यथायंमसे सरम्पमारी राक्षस ही बन 
जाता है। मानवताका पथ रादश सो जीवनके प्रूर्ण परिवर्तन फरनेंमें हूं । 

जहाँ तक पुण्याचरणया सम्बन्ध है, यहाँ सके यह गहना होगा कि शासक 
भौर धामितोगों मसध और सदाधारा। समान रपसे परियाटन मरसा आाध्यक 

४4 दामसायी अस्यायया परठापाती मे होतर न्याय, सत्य, क्ंग्णाका गस्दक 
होना साहिए। परापियोह्टी दिसनेवाडीं उनन्‍सति सुरभाप राह्थ अन्यवाणमें 
ही विनष्द होवेबाली । दा० दृश्बाठा। पशिमती भोग चतुर सब्णवादे प्रति 
हवा रज़रर और सत्य गन ह--- 

हा सपाधा “मेन सेदा गोमयाया 

पट /रपटताता बडिया सपृपसिता । 

शरहपविद मिद््नि दुष्यमायामिराशि- 

दिवओि तटादरगर एहइये जोपदुग्यम ॥मुराराताम सत्र ४, 7५! 


का हट 
हापा पं । दा, रे १«३ र्न्धी भ् ! न 
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"तुम्हारी तहज़ीव अपने खजरसे भापही खुदकुशी करेगी। 
जो शाखे नाजुक पे आशियाना बना नापायादार होगा ।।* 


जिस प्रकार घ॒र्मचक्रके प्रेमी सम्राट अशोकने सत्य, भहिसा, शील, सदाचार 
भादि पुण्य प्रपृत्तियोके प्रचारमें अपने सम्पूर्ण परिवार तथा शासन शक्तिको 
लगाकर देशमें नृतन जीवन ज्योति जगा दी थी, उसी प्रकार यदि हमारा भारत- 
क्ासन हिसाके विरुद्ध युद्ध बोलफर दया पर देवतम्‌'की सर्वत्र प्रतिष्ठा स्थापित 
करनेके उद्योगमें ऊग जाय, तो भारत यथार्थमें अछ्ोक सुखी और अपराजिद 
बनकर जगत्‌को समृद्ध करनेमें सच्ची सहायता दे सकता है। महावीर, बुद्ध, 
राम, कृष्ण, ईसा, मूसा, नानक, जरदुस्त आदि प्रमुख भारतीय धर्मेके महा- 
पुरुषोके जन्म दिनोको देशमें अहिंसा दिवस घोषित कराकर जनतामें सत्य और 
भहिसाफे पुण्यमाव भरनेका कार्य सहज ही हमारे शासक कर सकते हैं । सपूर्ण 
विषवका अहिंसाकी ओर ध्यान खीचनेके लिए यदि एक ० कतर्राष्ट्रीय बघुर्वा 
दिन मनानेका राष्ट्रसधके द्वारा कार्य किया जाय, तो सहज ही कार्य धन सकता 
है। राष्ट्सूघका सास्कृतिक विभाग इस सम्बन्धर्में महत्त्वपूर्ण सेवा कर 
सकता हैं । 


आज जो आधिक सकट है उसके सुधार हेतु किन्हीकी धारणा है, कि 
भौद्योगिक उत्क्रान्तिके कारण जो सम्पत्तिका एक जगह पुजीकरण प्रारभ हुआ, 
उसकी चिकित्सा है सपत्तिको समाजकी वस्तु बनाया जाय, ताकि सभी समान 
रूपसे उसका छाभ छे सके । इस प्रक्रियामें अतिरेकवादका दोष विद्यमान हैं । 
जैनवर्मका अपरियग्रहवाद इसकी दवा है । यह ठीक है, कि घन सपन्‍त वर्गको 
अपनेको घनका ट्ृस्टी सरीखा समझ अनावश्यक द्रव्यको लोकहितमें लगाना 
चाहिए । इसीसे कविने कहा है कि 'महान्‌ पुरुष मेघके समान द्रब्य-जलका 
सग्रह करके जगत्‌ हितार्थ उसका पुन परित्याग करते हैं ।” जैन आचार्योने 
गृहस्थके आवश्यक दैनिक कार्यों त्यागकी प्रिगणना को है, किन्तु इसका 
यह अर्थ नही है, कि बल के द्वारा किसीके सगृहीत अर्थको समाजकी सम्पत्ति मान 
छीन लिया जाय । द्रव्यका सम्यक्‌ उपयोग न करनेवालोका उन्मूलन करनेफे 
स्थानमें उनका समुचित सुधार उचित दै। दूसरे पदार्थ प्राय पर्वतमालाके 
समान मनोरम मालूम पष्ठते हैं। इसी प्रकार विविघ वादोंसे समाकुल रूस 
भादि देश सुखी और समुद्ध बताए जाते हैं, किन्तु उनके अतस्तत्वसे परि- 
चित लोग कहते हैं; कि वहा आतकवादका “मारूवाद्य' निरच्तर बजता है । रुसमें 
पाच वर्षतक वन्दी रहनेवाले पोलेण्डके एक उच्च सेन्तानायकर्ने ग्लोबा के सवाद- 
दातासे कोलवोसे, भास्ट्रेलिया जाते समय फहा था, कि रूसकी सरकार वस्तुत 
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प्रजातत्रपर नही, आतकवादपर अधिष्ठित है। रूसियोको थह नही ज्ञात है कि 
बाहरकी दुनियामें क्या हो रहा है । वे अनेक प्रकारकी परतन्त्रताओोकी सुनहरी 
साकलोंसे जकडे हुए हैं । जो भी हो, भारतवर्षका कल्याण पश्चिमकी अन्ध- 
भाराधनामें नही हैं । इसकी आर्थिक समस्याका सुन्दर सुधार गाघीजीकी विचार- 
पूर्ण योजनाओंके सम्यक्‌ विकासमें विद्यमान है । यथार्थमें जीवदया, सत्य, अचौर्य 
आदि सबदूवृत्तियोका सम्यक्‌ परिरक्षण करते हुए जो भी देशी विदेशों छोकोपयोगी 
उपाय या योजनाएँ आठवें उनका अभिननन्‍्दन करनेमें कोई बुराई नही है। हा, 
जिस योजना द्वारा अहिसा आदिकी पुण्य ज्योति क्षीण हो, वह कभी भी स्वागत 
'करने योग्य नही है । 

आधिक समस्याके सुधारके लिए पश्चिमी प्रक्रियाकों भयावह बताते हुए 
आचार्य शान्तिसागर महाराजने कहा था, “पूर्वभवर्में दया, दान, तपादिके द्वारा 
हस जन्ममें घन वैभव प्राप्त होता है। हिंसादि पाच पापोके आचरणसे जीव 
पापी होता है, और वह पापके उदयसे दु ख पाता हैं। पापी और पुण्यात्माको 
समान करना अन्याय हैं। सबको समान बनानेपर व्यसनोंकी वृद्धि होगी । पापी 
जीवको घन मिलनेपर वह पाप कर्मोमें अधिक लिप्त होगा |” आचार्य श्रीने यह 
भी कहा कि “सज्जन शासक गरीबोंके उद्धारका उपाय करता हैँ । हृष्ट पुष्ट 
जीविका विहीन गरीबोको वह योग्य धन्धोमें लगाता है। अतिवृद्ध, अगहीन, 
असमर्थ दीनोका रक्षण करता है । 

भारतीय सस्क्ृति अत्यन्त पुरावन है । अगणित परिवतंन्ों और क्रान्तियोंके 
सध्यमें भी उसके द्वारा जगतुको अभय और आनन्द प्राप्त हुआ है ! अत भारतमें 
उत्पन्न विषम समस्याओका उपचार भारतीय सच्तोके द्वारा चिर परीक्षित 
करुणामूलक तथा न्याय-समरथित योजनाओंका अग्रीकार करना है । जिस शैलीपर 
गुलाबका पोषण होता है, उस पद्धति द्वारा कमलका विकास नही होता, इसी 
प्रकार भौतिकवादके उपासक पर्चिमकी समस्पाओका उपाय आध्यात्मिकताके 
आराधक भारतके लिए अपाय तथा आपत्तिप्रद होगा । भारतोद्धारकी अनेक योज- 
नाओोंमे जीवधातकों भी, पश्चिमकी पद्धतिपर उपयुक्त माना जाने लगा है, यह 
बात परिणाममें अमयलरूको प्रदान करेगी । गहिसातनुप्राणित प्रवृत्तियोके द्वारा ही 
वास्तविक कल्याण होगा। जो जो सामाजिक, लौकिक, राजवैतिक आधिक समस्याएँ 
मूलत ह्विसामयी हैं, उनके द्वारा शाधवतिक अभ्युदयकी उपलू्धि कभी भी नही 
हो सकती हैं । जैन तीर्थंकरोने अपनी महान्‌ साधघनाके द्वारा यह सत्य प्राप्त 
किया कि भात्माका पोषण वस्तुत तब ही होगा, जब कि यह अपनी लालसाओ 
और वासनाओोकी अमर्यादित वृद्धिकों रोककर व्यसनाओपर नियन्त्रण करेगा। 
भोग और विषयोकी मोहनी धूलिसे अपने ज्ञान चक्षुओंका रक्षण करना चाहिए । 


कल्याणपथ ३२३१ 


जिस अन्तःकरणमें इस जगतु्‌की क्षणिकता प्रतिष्ठित रहेगी, वह मानव अपथर्मे 
प्रवृत्ति नही करेगा । ऐसे 'आत्मवान्‌” पुरुषाधियोके सभी काम मंगलमय विद्व- 
निर्माणमें सहायक होते हैं । अस्वस्थ, प्रतारित और पीडित मानवताका कल्याण 
प्राणी मात्रके प्रति वन्धुत्वका व्यवहार और पुण्याचरण करनेमें हैँ । इसके द्वारा 
समनन्‍्तभद्र ससारका निर्माण हो सकता हैं। महावीर भगवान्‌ने कहा है-+ 


*धम्म आयरह सपा, पाव दूरेण परिहरह। 


6 पएप्तठााडद 
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१ सदा धर्मका पालन करो और पापका पूर्ण परित्याग करो । 
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समाधिशतक हे हितोपदेश 
सम्मत्तगुण निधान हि हिंदुस्तान की पुरानी सम्ग्ता 
सम्मेंद शिखरकी यात्रांका समाचार हिंदुस्तान रिब्यू ग 
सम्मेद शिखर पूजा विधान *.. हिस्टोरिकल क्लेमिग्स 
सम्यक्त्व 'कौमुदी '. हिस्ट्री आफ इडिया ; « 
सर्वार्थसिद्धि *,. हरिसौभाग्य काव्य 


साख्यतत्त्व कौमुदी ह हेमलेट । 


जेन शासन” पर लोकमत 


“जैनशासन देख लिया । जैनधर्मके बारेमें काफी जानकारी उसमेंसे मिल 
जाती हैं । जैन विचार नि सष्ायय प्राचीनकालसे हैं । 
-विनोवा भावे 
“इस पुस्तकमें जैनधर्म, दर्शन और साहित्यका बडा सुन्दर अध्ययन प्रस्तुत 
किया गया है। पुस्तकमें दी हुई असरूप टिप्पणियोंसे लेखकके विद्ञाल अध्ययनका 
पता चलता है। जैन-साहित्यके सामान्य रूप और विस्तारको समझनेके लिए 
पुस्तक उपयोगी और सग्रहणीय है ।” 
-विश्वभारती, शान्तिनिफेतत 
“जैनशासन लिखकर आपने अपने धर्म ओर साहित्यकी भष्छी सेवा की हैं।”” 
-मैथिलोशरण गुप्त 
“इस प्रकारके साहित्यकी आधुनिक हिन्दीमें आवश्यकता है ।”” 
“-डा० रामकुमार वर्मा, एम० ए०, पी-एच० डी० 
“जैनशासन सुरुचिपूर्ण तथा शिक्षाप्रद है ।” 
“-सध्यप्रान्तके साननीय गधतसंर पकवासा 
“जैनशासनमें जैनधर्मके सिद्धान्तोका विशद विवेचन हैं । पुस्तक काफी 
परिश्रमसे लिखी गई है । भाषा परिमाजित और आकर्षक है । पुस्तक उपादेय 
हैं और इससे एक आशिक अभावकी पूर्ति हुई है ।” 
ह -धीरवाणी' जयपुर 
“जैनधर्मके सम्बन्धमें बहुत सी जानकारी इस पुस्तकसे मिल सकती है।” 
“- संगम' पर्षा 


मारद5५ %:त - दर्शन क्रेन्द्र 
जयओआुश 


